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પ્રસ્તાવના 


'* એરિક ફોમતુ' “ રાણે! સમાજ ' પુસ્તક અ"ગ્રેજીમાં દર વર્ષ 
પહેલાં,-પ્રસિદ્ર- થયેલુ' હોવા છતાં આજે પણુ એની અગત્ય 
તેવી તે તેવી જ રહી છે. એરિક ફ્રોમ જેમ મતોવિશ્લેષણુના 
એક લમ્ધપ્રતિક તજ્સ છે તેમ ગશ્યમાન્ય સામાજિક ચિં'તક, 
લેખક અતે મહાન માનવતાવાદી પણુ' છે. ઉપરાંત સામાજિક 
આંદોલનોમાં પણુ તેઆએ આગળ પડતો ભાગ ભજવ્યો છે. 
પાશ્ચાત્ય પ્રાશ્ષપુરુષોમાં ફ્રોમ એક એવા વિરલ ખુઢ્િમાન છે, 
જેમની પારગામી 'દછ્િ પશ્ચિમી' સમાજના ઝાકઝમાળ અને પ્રચુર્‌ 
વૈભવને આરપાર યીં'ધધી જઈ એના રોગનાં ચૂળને ખુલ્લાં કરીને 
અવલે૪ શંઈ છે એટલુ” જ નડી, પશુ માનવ તેમ 7 
સમાજતા સ્વસ્થ વિકાસની નવલી દિરાએ શોધી શકી છે. 


* આ પુસ્તક” આમ તતો પશ્ચિમના, તેમાંયે ખાસ તો અમેરિકન, 
વાચકને ઢ“ઢાળીતે ન્ગાડવાની દષ્ટિથી લખાયેલું છે. પરતુ આપણા - 
દશતે.માટે તેમ જ, ભીજ' નવસ્વત'ત રાષ્ટ્રો માટે પણુ આ 
પુસ્તક .એટછું જ મૂલ્યવાન: નીવડે તેવુ' છે. બલે તેતી ઉપયોગિતા', 
આપણે માટે ઘણી વધારે' હોઈ શકે, કેમકે આપણે ઉવોગીકરાસુની 
યાત્રાનો હછી તાં, આર'ભ કરી- રહ્યા છીએ, એટલે એતો વછુ2 


છપ 


લાભ લઈ શકવાતી સ્મ્રિતિમાં છીએ; જ્યારે અમેરિકાતી પ્રશ્ન 
આપણાથી વયમાં નાની ૭તાં ઉઘોગીકરણુને પ'ધઘે ઘણી આગળ 
નીકળી ગયેલી છે, અને તેથી પોતાની દિશા સહેલાઈથી બદલી 
શકે તેમ નથ], 


પશ્ચિમી સમાજની “ સફળતાની કથા “થી આપણી આંખે 
અ'ન્‍ઈ જય છે, અતે આપણે એમને પગલે પત્રલે ચાલવા માટે 
તલપાપડ થઈ જઈએ છીએ, પણુ આપણા પૈજી બહુ ઓછાને 
એ વાતને ખ્યાલ છે કે એ સફળતા ધણી એકાંગી છે, માત્ર 
ભૌતિક ઉત્પાદત અતે ઉપભેગના “દ્રો ફરતે વીંટળામેલી છે-- 
કયક્ષચિત્રોસાં ઘણી વાર “ હાય પગ દોરડી તે પેટ ગાત્રશડી ” 
જેવાં રાક્ષણી બાળક ચીતરેલાં છ્તેષા મળે છે, તેવી એની દશા છે. 


પશ્રિમી દૈજ્ઞો અને પૂર્વ (અર્થાત્‌ રશિયા)ના સમાજ વચ્ચેના 
ભેદ ફોમ માર્મિક રીતે દર્શાવે' છે, તેમ હતાં સોવિમેત હાપનો 
ઔદ્યોગિક સમાજ પણુ, ઉપલક “તદાવતો હતાં, વસ્તુતઃ તો 
અમેરિકત નમૂનાની દિશામાં જ ગતિ કરી રહ્યો છે, તે ચી'ધી 
ખતાવવાનુ' તેએ ચૂકતા નથી. છેક પાંચમાં દશકામાં એ બે 
ઢબના સમાન્ને વચ્ચેના તફાવતો આજે છે તે કરતાં ધણા વધારે 
ક્પણ હતા, અતે ફ્રેમે તે કાળે લખ્યુ' છે. પરતુ તે બ'ને વચ્ચેની 
તાત્તિક સમાનતાનું તેમણિ આબાદ વર્ણન કર્યું” છેઃ “ બ'ને વ્યવસ્થા 
ઉઘ્યોગૌકરયુના પાયા પર્‌ રચાયેલી છે અને બેના લદ્દ્ય છે : 
નિત્ય વધતી નતી બાથિ”ક ક્ષમતા અતે સમૃદ્ધિ, એ બને 
સમાજના સંચાલતનાં સૂત્રો એક વ્ય્વસ્ચાપક વગ આતે 
વ્યવસાયો રાજકારણીઓના હાથમાં છે. પશ્ચિમી દેશોમાં ખિસ્ણી 
વિચારસરણી પ્રવતેરે છે અતે પૂજતા સામ્યવાદી રરા 
ધર્મનિરપેક્ષ પેગમ્બરવાદ્તી ખો!લભાયા છે, તેમ હતાં ખ'તેયના 
દૃષ્િકાણુ તો મકરા લૌતિકેધાદી જ છે. મ્રતુપ્યતે એ બેય 


રટ 


તોતિંગ કારખાનાઓ દ્રારા અને જ'ગી રાજય પક્ષો દ્રારા 

મમ ! પદ્દતિના ચગકનમાં જકડી લે છે. ત્યાં એકેએક જણુ 

યકતા ય છે અતે યના પુર્જાતી જેમ દરેક યરમાં 

કશી તલૈદ્મ રોભી કય વિના પોતાની ફરજ નભાવવાની છે. ' 
સારે માટે તો ₹ શતુષ્યે સ" વસ્તુનું” માંપ છે.” મ્તુષ્યતે 

માટે જ સર્વ કાંઈ ! અસ્તિતે ધરાવે છે; ધર્મ, વિચારસરણી, 
રાજ્ય, વિત્તાન, યશ્રવિઘા, કલા અતે બા૪ બધુ* જ. એટલે, 

. સ્વધે' મનુષ્યને જ જે પુરન્તમા] યરમાં કે ય'ત્રમાનવમૉં પલટી 
નાંખવામાં આવે તો પછી બાક શું રહ્યું ? જૂતા જમાનાની 
ગુલામી પ્રથામાં માનવી માનવીને ગુલામ બનાવતો, આ નવી 
ચુલામામાં મશીન માનવીને ગુલામ બનાવે છે. 


દુર્ભાગ્યે, આપણા દેશનો ભદ્દ વર્ગ: અત્યારે તો હજી આ 
પ્રથામાં રસ પણુ લેતો થમો નથી. જ્યારે આવા પ્રજ્નો ઉભા 
કરીએ છીએ ત્યારે અચૂક એક જ જવાબ સાંભળવા મળે છે : 
* પડશે તેવા દેવાસેો. એ સમસ્યા ઊભી યાય ત્યારની વાત ત્યારે, 
પહેલાં આપણે ગરીબીને અને પછાતપણાતે તો વાળીઝૂડીને સાફ 
કરી નાંખીએ ને પાશ્ચેમવાળા આગળ નીકળી ગયા છે તેતે 
આખી જઈએ, તે પછી આ બધી બારીક સમસ્યાઓ નિરાંતે 
બેસીને ઉકેલશું. ' 


આવી મનોદશા અતિશય નદરી છે. ઘતિહાસના પાઠ 
શાખવાને! ઇતકાર કરવો એ નર્યું" જરીપુરાણું માનસ છે, વળી, 
એમ માની લેવુ” પણુ સાવ પાયા વગરતું છે કે માનવીય દણ્િએ 
વિકાસ કરવા જતાં આર્થિક વિકાસને પ્રયત્ન રૂધાશે "કે ધીરા 
પાશે. હેષ્ીકતે તે! માનવીય વિકાસ આર્થિક વિકાસમાં મદધ્રૂપ 
જ થઈ પડે તેમ છે. 


“શાણી સમાજ ” વર્તમાન સ્થિતિતુ ફક્ત નિદાન “જે” 
નથી, પરતુ હુ' આગળ કહી ગયે તેમ ભવિષ્યમાં ડોકિયું 
કરાવતી ખોજ પણુ છે. અમેરિકતોએ વધુ સ્વસ્થ સમાજનું 
સર્જન કરવાતી દછ્િએ સું ડરવું ઘટે તે વિશે લેખદે કહ્યું છે?” 
* આપણે ઔદ્યોગિક ઉત્પાધ્ન પઠ્તિ તો જાળવી રાખવી ન્નેઈએ? 
પૂણુ તેની સાથે જ આપણુ કામનું અને રાન્યસત્તાનું" વિકેદ્રી- 
કરણુ કરવું જ રહું, કે જેથી તે બ'તેતું સ્વરૂપ માતવીય રહે, 
માણુસના પ્રમાણમાં રહે. ઉદ્યોગને માટે અમુક અનિવાર્ય હૉંય_ 
તેટલી જ હે'ેન્દ્રીકરણુ થવા દેયું નઈ એ. આર્થિક ક્હેત્રે આંપણુતે 
કારખાનામાં કામ કરતા ખંધા માણસોનું સહ-સ'યાલન જેઈ એ છે, 
* જેથી તેમનો બધાનો સક્યિ અને જવાખદારીભથો સહયોગ સાંપડી 
શકે. આવા સહયોગ માટેનાં નવાં સ્વરૂપો! રોધી શકાય તેમ છે. 
રાજષીય ક્ષેત્રે, આપણે નાનાં શહેરાતી સભાઓની પહ્દિ પર-પાછાં 
આવી જવુ પડરે, ને તે માટે હશ્તરો નાનાં નાનાં ખે આંખતી 
શર્મવાળા પ્રત્યક્ પરિચિત સમૂહે રચવા પડશે, જે સુમાહિતમાર - 
હેય, જે ચર્ચા-વિચારણા કરે અને જેમના નિણ્યોનું એક નવા 
પ્રકારની લોકસભાના “ નીચલા ગૃહમાં.” સ'કલન થાય. તરુણા 
માટે કામતી તાલીમ, મોટાએની કેળવણી, અતે રાષ્ટ્રવ્યાપી 
લૈકકળા તેમ જ લેોકઉત્સવો, , તથા ધર્મનિરપેક્ષ વિષાહાદિ 
વિધિઓ-- આવા વિશાળ નવોન્મેષને આવરી લે તેવું એક 
સાંસ્કૃતિક પુનરૃત્યાન આપણે કરવાનું રહેરો. * 


ભાવિતું દર્શન કરાવતા આ રાખ્દોનો ભારતવાસીના હદયમાં 
પડધેદ પડવો નઈ એ, ફ્રોમના વિંચાર ગાંધીજીના વિચાર સાધે 
કેટલા મળતા આવે છે! અતે આપણે ત્યાં તો હછી ૮૦ ટકા” 
લોકા ષે આંખની રારમંવાળા પત્યક્ષ સમાજમાં ( ગામડાંમાં ).જ ** 
વસે છે, અને આપણું ઉવોગીકરણુ પણુ હજી તે! એકદમ પ્રાથમિક** 


૧૦. 


અવસ્થામાં છે, ઉપરાંત આપણે ત્યાં ગાંધીજ પ્રત્યૈતું માન પણુ 
છુજી સારા પ્રમાણુમાં જીવ'ત છે, અને વિતોબાજીના માર્ગદર્શનમાં 
ગાંધીતત્ત પ્રમાણેનાં જ ધ્યેયને વરેલું એક મહાન સામાજિક 
આંદ્ાલત વસ્તુતઃ ચાલી જ રલ્યુ' છે, એટલે એવી આશા જરૂર 
શખી શકાય 'કે કાન્તિભાઈના પ્રશસ્ય પરિશ્રમતે પ્રતાપે ગુજરાતીમાં 
ઉપ્લન્ધ થતા ડ્રોમાં આ પુસ્તક દ્વારા કેવળ બૌદ્ધિક કરતાં 
કઈક વધુ ઉદ્દેશ સરશે. આજે પણુ આ દેશના ભદ્રવર્ગમાં ધણા 
એવા લેકે છે, જે કેઈ પણુ ભારતીય વસ્તુતે ન્યાં સુધી 
વિદેશમાં “કાઈ તે 'કોઈ રીતે માન્યતા પ્રાપ્ત ન થાય ત્યાં સુધી 
ગ'ભીરતાપૂવક ગણુતરીમાં જ નથી લેતા. આટલાં વષોથી સર્વોદય 
આંદોલન સાથે જેવા વિચારા સંકળાયેલા છે, તેવા જ વિચારે! 
એરિક ફોમ જેવા પાશ્ચાત્ય ચિ'તકની કલમે વ્યક્ત થાય છે, 
તેથા સર્વાલ્ય-આંદોલન અગે આપણુ! યુદ્ધિમાતામાં તવો સર 
જગવા ન્ેઈ એ. 


છેલ્લે, હું આશા રાખુ" છુ' કે કાન્તિભાઈએ લીધેલી 
મહેનત આ પુસ્તકના અન્ય ભારતીય ભાષાઓના અનુવાદતો 
માર્ગ સરળ કરી આપશે. આ -દૈશમાં “ શાણા સમાજ ''તુ 
વાચન જેટલુ” વ્યાપક પ્રમાણમાં થશે, તેટલી જ એની. દિશા-સઝ 
વધુ સ્પણુ બનશે, એનું આયોજન અને વિકાસ વધુ સમતોલ 
બનશે, અને આ દેશ પાછો એની પોતાની સભ્યતાનાં મૂળની 
નિકટ આવશે. 


( મળ અ'ગેછ પરથી ) -જયગ્રકારા નારાયણ 


હેખક્તા અન્ય પુસ્તકો 


115 ૪₹૦૭૪ ર 8૪૦૭૦૦ 
કહત (૦ 811915011 
ડ19૫0પ૫તં £૪₹૦૫૮'૭ 34155107] 
£9001૫૦51&1)516 થતવે ૨૦11૦૪ 
249 ૦૬૦૬૦૪ ડેપ%પટબુક 
1૦ 2૪ ન 1.૦૫13 9 

10 6 પવ્ડા ૦9 8હળ 


કેતત૪ ઠત 2₹૦૪ઢ૧1 


ર્‌ 


લેખકનો પરિચિય 


એરિક ફેમ એક કાંતિકારી વિચારક છે. 


માનવશ્નત જેમ જેમ વિકાસનાં સોપાન ચઢતી ન્નય છે, તેમ 
તેમ તેની ક્ષિતિજ વિસ્તરતી ન્ય છે અતે સત્યતાં વિવિધ પાસાં 
તેતે દૃ્રિગ]યર થતાં નનય છે. આ આરશૉહણુતી સાથે જે માણુસ 
તાલ મેળવી રાકે, વૂતત ઉષાના ભળભાંખરાથી જ આવતા 
દિિસતી એધાણી ઓળખી શકે, ઊતરતા દિવસના ગ્રભાતનુ* 
ઊલટભેર સ્વાગત કરીને તેને અતુરૂપ સોતાતું ચિતન-જવન ગે।દવી 
શકે--તે છે ફાંતિકારી, એરિક ફ્રોમ આવા કાંતિકારી છે. 
એટલે જ માતવન્તતના વિકાસની નવી ક્ષિતિત્તે એમણે ભાળા 
છે. પશ્ચિમના સમાજની ઝાકઝમાળ સદળતા અને પ્રસુર્‌ 
તૈભવથ અ”નયા વિના તેએ તેતાથી પારતુ' દર્શન કરી શકપા 
છે, આપણુ શરીર તે મન પુરાણા સમાજમાં પોષાયેલુ' હોય 
છે, તેનાયી ઉપર ઊઠીને નવા મૂલ્યોનું સ્વાગત કરવુ', તે 
કૉતિકાગિતાનુ” લક્ષણું છે. 

કાંતિકારી વિર એક એવે ભ્રમ છે કે એ બાંગટ્રોડિયો છે, 
વિષ્ન'સક છે. અલબત્ત, ગ્રાણુવિડીન ખોળિયાં નવાં પુરાષ્ણાં 
મૂલ્યોનુ', વિચારોતુ', માન્યતાએતનુ” “ખાતર કરવુ” તે કાંતિકારીનુ” 
એક કર્તવ્ય છે, તેમાંથી જ નવે ફાલ આવે છે, પર'તુ તે જ 
કાંઈ એનુ* મુખ્ય ડાય" નથી, અસલમાં કાંતિકારી તો એ છે * 
જે માનવન્નતને એક ડગલુ* આગળ વધારે છે, એક સોપાન ઉંચે 
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ચઢાવે છે, અત્યાર સુધી થઈ ચૂકેલ વિકાસનું” સમાપન કરી તે 
વિકાસ-સેરને આગળ લ'બાવે છે. એ જતાતી ઉપેક્ષા કરતે! તથી, 
તેતે સુસ'સ્કૃત કરતો કરતો આગળ વધે છે. વિતોબા આને વાંસ 
ઉપર શેરડીની કલમ કહે છે. વાંસની મજબૂતી અને રોરડીતી 
મીદાશ, ખેઉ નઈ એ છે. એ બેતો સમન્વય ડરી બતાવવો, 
જૂનામાંના છાલ-છોતરાં કાઢી નાખી ગર્ભ લઈ આગળ વધવુ, એ 
કાંતિકારીનું મુખ્ય કતષવ્ય છે. એરિક ફોમ આવાયે કાંતિકારી છે. 


સતોવિશ્લોષણુના ક્ેનમાં એરિક ફ્રોમે પોતાને! . આગવે। ફાળા 
આપ્યો છે. ચીલાચાલુ ચિંતનમાંથી નીકળીને એમણું ઘણી નવી 
“ડીઓ પાડી છે. પણુ તેમાં એમતું વલણુ વાંસ ઉપર ક્ેરડીની 
ડલમ કરવાતું જ રહ્યું છે. ફ્ોઈડના'' સિદ્ધાંતાતી એમણુ ઘણી 
પ્રખર આલ્ષોચના કરી છે અને તેની. વિચારસરણીમાં કેટલીક 
મૂળભૂત ખામીઓ દર્શોવીતે નવી દષ્ટિ પણુ 'ચી'ધી છે. તેમ છતાં 
કરોઈડતો શેોધોનું યથાર્ય મૂલ આંકવાનું અતે, તેના એકરૂપ 
વિચારોને અપનાવી લેવાનું તેઓ કદી ચૂકયા નથી. પોતે કોઈ 
શનોવિશ્લેષણુની તવી “ સ્કૂલ ” શર્‌ કરી છે કે “ નૂતંત- 
દ્રોઈડવાદ ” સ્થાપ્યા છે, એમ ' કહેવડાવવાનુંયે એમતે બિલકુલ 


પસ'દ નથી, અલખત્ત, તેઓ જુનવાણી નથી જ. એક જગ્યાએ "- 


એમણે કહ્યું છે “ક “કાઈ પણુ વિચારસરણીમાં ૫૦-૬૦ વં 
સુધી સમયાનુસાર કશુંયે પરિવર્તન ન થાય તો તે પુરાણા 
અવરીષના પારાયણુ જેવી જ ગણાય, અને તેથા એટલી વિકૃત 
બતીઃ હોય.એટેલે પોતાનું દર્શન વધુ વિશાળ છે, પોતાની 
દ્વિતિનન વધુ વિસ્તીર્ણૂ છે, તેનુ' ભાન તો એમને છે જ. 
શ્વત્તની આ સભાનતા છે. પણુ 'સાંધે જ “નષ્રતાપૂર્ષક તેએ કહી 
દે છેડ “સારાં વિચારો ફોઈડનાં પાયાનાં પ્રતિપાદનો ઉપરે જ 
આધારિત છે. પણુ :ફ્ોઈડના ખભા પર ઊભેલ ખાસ્સી એક 
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પેઢીતા વિચારે અને અનુભવોની અસર હેઠળ એ પ્રતિપાધનોને 
'મે*"આશળ વધાર્યાં' છે એટલુ” જ. ' અ! સ્વત્વ-સભાનતા તેમ 
જ. આ સમન્વયી દૃષ્ટિ ખરે જ કાંતિકારિતાતું લક્ષણ છે. આ 
દણ્િએ, એરિક ફોમ અસ્તિત્વવાદી વિચારકો તે સાત્રેથી સાવ 
,જદા તરી આવે છે, :* 

* એરિક ફોમમાં: કાંતિકારિતાની એક બીજી ઝલક પણુ 
જ અસલ કાંતિકારી એ છે કે જે સમમ્ર જીવતને આવરી 
લે. કાંતિ “એ' આમૂલ પરિવર્તન છે. એ માત્ર ખૂણા-ખાંચરામાં 
નથી - થતું ગિટ્ન્લ્ળલ્યા--છૂટુછવાયુ* પરિવત્ત એ જોઈ 
કાંતિ “નથી. અખિલાઈ એ કાંતિતી અનિવાર્યતા છે, એરિક 
ફોમમાં, આ દષ્ટિ છે. એમણે તો કહી દીધુ' છે કે “ આથિષક, 
સામાજિક, ,રાજ#ય અને સાંસ્કૃતિક છ્લેત્રોમાં એઇ સાધે 
પશ્વિંતન ક કરવામાં આવરે, તો જ ગ્રગતિ સાધી શકાશે, કેવળ 
શેક. જ જ્તેત્રમાં . ,મર્યાદ્તિ રહેલ ત્રગતિ બધાં જ ક્ષેત્રમાંતી 
પ્રગતિ: ચાટે વિધાતક નીવડે, ' 

2 વળી, કાંતિકારીતે પોઈ લેબલ નથી ખપતું એ પહેલે 

“તે છેલ્લો માતવ . છે, નર્ષો માનવ. એ ત મૂડીવાદી છે, ન 
સામ્યવાદી; ન ઉવેગવાદી છે, ન ગાડાવાદી; ન ભોગવાદી છે, 
ન ત્્યાગવાદી. એ માનવી છે. માણુસને શોભે એવો અને 
સાણુસની માણુસાઈ જેમાં પૂર્ણપણે ખીલી શ્કે એવે! માનવ- 
સમાજ રચવાની એને હૉશ છે, માણુસતા પૂર્ણ વિકાસતે 
ફધતા એકેએક પરિબળ સામે એની જેહાદ છે. એરિક ફ્રોમ પણુ 
આવા" અન્ય કોઈ લેત્રલ વિનાના કાંતિકારી માનવ છે. 

“ એક આગવી જવનદણિ વિતા આવી કાંતિકારિતા સ'ભવે જ 
નહી. એરિક ફોમની નરવી જીવનદણિ તો આ પુસ્તકના પાતે 
પાને નનેવા મળરો. તેમાંથી -જે એક વ્યક્તિત્વ ઉભુ થાય છે, તે 
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'ઈ શાસસનું, વજ્તવું કે પ્રચારકતું નહીં', પણુ એક ત્રાસપૂરુધવું 
છે. શાસ્રથી પાર જતું, વિવાદોને અતિક્મી જતું એ જીવનદશ'ત 
છે. આવી નરવી જીવનૃદણિ ત્ર્ાની આંતર-સેરતી ઘોતક છે. 
એરિક ફોમતો જન્મ સતે ૧૯૦૦માં ર૩ માચે" જ્મતીના 
ફેન્કફર્ટ શહેરમાં થયેલો. સમાજશાસ્ર અતે માનસશાઅનો અભ્યાસ 
એમણે હાઈડલબર્ગ', ફેન્કફૂૂ અને સ્યુનિચતી વિવાપીક્ેમાં કર્યો. 
૧૯૨૨માં પીએચ. ડી. થયા. ૧૯૨૬થી માનસચિકિત્સાતી 
પ્રેકટિસ એમણે શરૂ કરેલી, ૧૯૩૪માં તેએ અમેરિકામાં ' સ્થાઇ 
યયા અને કોલમ્બીઆ, મેઈલે વગેરે વિઘાપીટેના મતોવિશ્લેષણુ 
વિભાગમાં એમણે કામ કર્યું“, અત્યારે તેઓ મેક્સિકોમાં છે, 


એરિક ફ્ોમતી ગણુના મતોવિશ્લેપણુના એક લબ્ધપ્રતિષ્ઠ 
વજ્ર, પ્રખર સામાજિક ચિંતક ને લેખક તથા મહાન સાતવતા* 


જવાબો 'ે ઉડે નથી પૂરા તાડતા, પણુ તમતે પોતાને ચિંતન 
કરવા પ્રેરે છે, કમો કાંતિકારી આનાથી જુદી રીતે વર્ત્યા છે ? 
આ પુસ્તકના ઉપસ'હારમાં તેઓ કહે છે : 
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પ્રકાશકીય 


વિ આજે એક ખતી રહ્યું છે-- ખાસ કરીને વિચારોની દષ્િએ, 
ભાવનાઓની દષ્િએ. વિશ્વ આખામાં અચુક પ્રેરણાએ કામ કરી રહી 
છે. એને જીદ જુદા દેશની સીમાએ નડતી નથી, જુદી જુદી ભાવાના 
વાડાએ અવરોધતા નથી. સ્થૂળ સબ'ધોને ખદલે સક્ષમ સ'બ'ધો 
માણુસને વિશેષ પોતીકાપણાની લાગણી કરાવે છે. બે સગા ભાઈ અથવા 
એક જ રેશના કે એક જ ધર્મ્'તા ખે માણુસો કરતાં એક જ ભાવનાથી, 
વિચારથી, પ્રેરણાથી આંદોલિત થતા ખે માણસો વિશેષ નિકટતા 
અનુભવે છે. 

આવી એક પોતીકાપણાતી લાગણી સાથે એરિક ફરોમતું આ પુસ્તક 
અમે ગુજરાતતે ચરણું ધરીએ છીએ. પુસ્તકનું મહત્વ તો થ્રી 
જયપ્રકાશજી જેવાએ જ સ્ફુટ કરી બતાવ્યુ' છે, એટ્લે તેમાં કાંઈ 
ઉમેરવાનું રહેતુ” નથી. 

આ અતુવાદ મૂળ અ'સેજી પરથી શ્રી કાન્તિ શાહે કર્યો છે, શ્રી 
જ્યપ્રકાશજીએ કહ્યું છે તેમ યૂળ પુસ્તક સુખ્યત્વે અમેરિકન સમાજને 
“ખ્યાલમાં રાખીને લખાયેલું. અનુવાદ કરતી વખતે આપણા સમાજને 
દદિમાં રાખાને ઘોડો સ'ક્ષેપ કર્યો છે. વળી, મનોવિશ્લેષણુતે લગતી 
“લીક શાસ્ત્રીય ચર્યા સરળતા ખાતર ટ્ર'કાવી છે. સ'હ્ષેપ ખાતર 
મૂટનોટમાં આવતા સ'દર્ભો મોટે ભાગે ટાળ્યા છે. તેમ ૭તાં મૂળ 
પુસ્તકમાંતો લેખકને કોઈ પણુ મુદ્દો છૂટી ન ન્નય તેતી કાળજી સકે 
કરતી વખતે જરર લીધી છે. 

પુસ્તકતું સુખપૃષ્ઠ શ્રી વિનય ત્રિવેદીનું છે. 
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લેખકતુ' નિવેદન 


આ પુસ્તક પ'દર વર્ષ અત્રાણ લખાયેલ “ ધ ફીઅર ઓક્‌ 
ફીડમ”નું અનુસ'ધાન છે. “ ધ ટ્રીઅર ઓફ ફીડ્મ ”માં મે. એમ 
ખૂતાવવાનતો પ્રયત્ન કરેલો કે દુનિયામાં સર્વાં'કુશ સરમુખત્યારીના 
વલણુતે ઘીધે સ્વત'ત્રતામાંથીં ભાગી છ્રૂટવાની . માણુસના 
માનસમાં ઊ'ડી જડ ધાલીને પડેલી તીત્ર ઇચ્છાતે પ્રોત્સાહન મળ્યુ. 
તે પુસ્તકમાં મે એમ પણુ કહેલુ' કે આધુનિક માનવી મપ્યયુગતાં 
ખ'ધતોમાંથી મુક્ત હતો, પણુ વિવેકણુદ્ધિ અતે પ્રેમ પર્‌ આધારિત 
એક અર્થપૂર્ણ જીવન નિર્મારુ કશ્વા તે મુક્ત નહોત; અને તેને 
પરિણામે તેણુ કાઈ નેતા, જતિંકે રાજ્યતું શરણું સ્વીકારી લેવામાં 
નવી સલામતી શોધી. 


* શાણૂ। સમાજ ” (110 540૦ 5૦૦; )માં હુ' એમ 
બતાવવાનો પ્રયત્ન કરું છુ' કે વીસમી સદીની લોકશાહીમાંની જિંદગી 
પણુ ધણી રીતે સ્વત'ત્રતામાંથી ભાગી છૂટવાતો વળી ખીને ગ્રષત્ન છે. 
અને પરાયાપણાના' 1વેચારને “ેત્દ્રમાં રાખીને કરેલુ” આ ખાસ 
પલાયનૃત્તિનું પથકરણુ આ પુસ્તકતો સારો એવે! ભાગ રોકે છે. 


ખીજી એક રીતે પણુ “ શાણા સમાજ ” એ “ ધ ફીઅર એફ 
ફ્રીડમ '' અતે ક'ઇક અ'શે “મેન ટ્રેર હિમસેલ્ ”તુ* અતુસ'ધાન 
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છે. બ'તે પુસ્તકોમાં મે* સુખ્ય વિષયતે અનુરૂપ લાગી તેટલી માનસ- 
ત'તરની છણાવટ પણુ કરી છે. “ ધ ફીઅર ઓફ ફ્રીડમ ”માં મે' સુખ્યત્વે 
સત્તાવાદી વ્યક્તિત્વનો પ્રશ્ન હાથ ધર્યો હતો. “ મેન ફેર:હિમસેલ '' 
માં મે વિવિધ વ્યક્તિત્વ -વલણુતો વિચાર વિકસાવ્યો. “ શાણી 
સમાજ “માં મે' જેતે અહીં “ માનવતાવાદી માનસપૃથક્કરણુ ”' કહ્યું 
છે તેના મૂળભૂત વિચારોને વિશેષ પદ્દતિસર વિકસાવવાનો પ્રયત્ન કર્યો 
છે. એ તો સાવ સ્વાભાવિક છે કે અમાઉ વ્યક્ત થઈ ગયેલ વિચારોને 
આ પુસ્તકમાં તરન તો છોડી દેવાય નહી”; પર'તુ તે વિચારોની 
છણાવટ વધુ સ'ક્ષેપમાં કરીતે છેલ્લાં વર્ષો દરમ્યાન મારા નિરીક્ષણુ 
અને ચિંતનને પરિણામે દદ્ગાચર થયેલાં નવાં પાસાંઓને વધુ જગ્યા 
આપવાનો મે' પ્રયત્ન કર્યો છે. 


હુ' આશા રાખુ છું કે મારાં અગાઉનાં પુસ્તકોના વાચકતે 
વિચારતા આગળ ચાલતો ત'તુ તેમ જ તેમાં થતા ધોડા ફેરફારો 
ખ્યાલમાં લેવામાં કોઈ મુશ્કેલી નહીં” પડે. આ પુસ્તકમાં પ્રતિપાદ્તિ 
થયેલ મુખ્ય વિચાર છે, માનવતાવાદી માનસપૃથડ્કરણુનો : માણુસતી 
મૂળભૂત વૃત્તિઆનાં મૂળ તેની કુદરતી જરૂરિયાતામાં નથી, પણુ 
માનવ-અસ્તિત્વની અમુક ચે!કકસ પરિસ્થિતિઓ માં રહેલાં છે, માનવ 
અને પ્રકૃતિ વચ્ચે એક નવો અવુબ'ધધ શ્ઞોધવાતી આવશ્યકતામાં 
રહેલાં છે. આ બાખતમાં મારા વિચારે ન્ને કે ફ્રોઈડના વિચારે કરતાં 
મૂળભૂત રીતે જુદા પડે છે, તેમ છતાં મારા વિચારો ફ્રોઈડનાં પાયાનાં 
પ્રતિપાદતા ઉપર જ આધારિત છે. ફ્રોઈડના ખભા પર ઊભેલ 
ખાસ્સી એક પેદીના વિચારો અતે અનુભવોની અસર હે!ળ એ પ્રતિ 
પાદનોને મે' આગળ વધાર્યા છે એટલું ૮. પર'તુ આ પાનાઓમાં 
ફેઈડની સીધી કે આડકતરી આલેચના હોવાથી, એક વાત મ્રારે 
બડ સ્પદૃપલું કહી દેવી છે કે ફ્રોઈડની પહ્તિમાં રહેલી કેટલીક 
ભૂલોની ટીકા કરતી વખતે ભૂલોતી સાધારાધ ફોઈડના શિક્ષણુના*. 
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સૌથી કીમતી અ'શો પણુ જતા કરી દેવાનું જે એક વલણુ 
આજે માનસપૃથષ્ર્યુમાં વધતું જય છે, તે મતે ખહુ ખતરનાક 
લાગે છે. તે કીમતી અર છેઃ તેની વૈત્તાતિક પદ્ાતિ, તેતો ઉત્કાંતિતો 
વિચાર, અન્નગૃત એ ભૂલભર્યા વિચારોને! સરવાળા નથી પણુ ખરેખર 
એક વિવેકહીન પરિબળ છે એવુ તેતું મ'તવ્ય. વળી, એક ખીશ્નેયે 
ખતરો છે કે સામાત્યણુદ્ધિ અતે લોકોના સર્જસામાન્ય અણિષ્રાયને 
પડકારવાની હિંમતનુ' જે મૂળભૂત લક્ષણુ ફ્રોઈડેની વિચારસરણીમાં 
રખાય જે, તે લક્ષણુ પણુ આજનું માતસપૃથફ્કરણુ કદાચ ગુમાવી 
રહુ છે. 

૬ જાણે। સમાજ '' “ ધ ફ્ીઅર ઓક ફીધ્મ ”માં રજૂ કરેલ કેવળ 
આલેોથતાત્મક પૃથક્કરણુધી આરભ કરીતે એક શાણા સમાજની 
ચાલતા-ધારણા માટેનાં નષ્કર સૂચનો! તરફ આગળ વધે છે. પુસ્તકના 
આ અ'તિમ ભાગતો મુખ્ય મુદ્દો એ નથી કે તેમાં સૂચવવામાં આવેલ 
પગ્લાંએમાંતું એકેએક પગછું “ સાચું ” જ છે, પરતુ તે ભાગમાં 
મારે કહેવાનો મુખ્ય સુદ્દો એ છે કે આર્થિક, સામાજિક, રાજકીય અતે 
સાંસ્કૃતિક છ્ેત્રોમાં નને એષ્ટી સાધે પરિવર્તન કરવામાં આવશે તો જ 
ગ્રમાતિ સાધી શકારે, અને ડેવળ “ એક ”જ ક્ષેત્રમાં મર્યાદિત રહેલ 
ગ્રગતિ “ બધાં ”જ ક્ષેત્રોમાંતી પ્રમતિ માટે વિઘાતક નીવડરો. 


આ પુસ્તકની હસ્તપ્રત વાંચી જઈ ને પોતાનાં રચતાત્મક સૂચનો 
અને ટીકાઓ મને જણાવવા બધ્લ હુ, અતેક મિત્રોના ખૂબ જ 
આભારી છું. ખાસનામ દઈતે હુ એમનામાંથી માત્ર એેફતો જ 
ઉલ્લેખ કરવા માગુ' છુ', અતે તે જ્યોજ ફુક્સતો, આ પુસ્તક લખાતું 
હતું તે દરમ્યાન એમનું મૃત્યુ થયું. મૂળમાં અમે બ'નેએ આ પુસ્તક 
સકુક્તપણેં લખવાનું નક્કી કર્યુ" હતું, પર"તુ એમની લાંબી માંદગીને 
કાર્ણું અમારી આ ચોજતા પાર પડી શકી નહી'. તેમ હતાં મને 
એમની ખૂબ જ સદદ મળી છે. અમારી વચ્ચે લ'બાણુથી ચર્ચા” 
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વિચારણાએ થયેલી, અને એમણે મને ઘણા પત્રો અને નોધો લખો 
મોકલેલી. ખાસ કરીતે સમાજવાદી વિચારસરણીના ગ્રશ્ચો બાબતમાં 
એમણે જે કહ્યું તેનાથી મારા પોતાના વિચારો સ્પજ્ટ થવામાં તેમ જ 
કેટલીક વાર્‌ તેમાં સુધારણા કરવામાં મને મદદ મળી. પુસ્તકમાં 
મે' કયારેક કયારેક એમના નામતે! ઉલ્લેખ કર્યો છે, પર'જુ એમતા 
પ્રત્યેનું મારુ” ત્દણુ આવા ઉલ્લેખો કરતાં કયાંયે અદકેર' છે. 
નશાબાજી અને આપઘાત અ'ગેની સામમ્રી મેળવવામાં મદદ 
કરવા બદલ વિશ્વ સ્વાસ્થ્ય સ'ધના માનસિક સ્વાસ્થ્ય વિભાગના વડા 
ડો. જી. આર, હરમ્રીવ્સતો હુ” આભારી છુ- 
-અએકિક ટ્રોમ 


અતુક્રમ 


૧ આપણે શાણા છીએ ખશ ? 
૨ આખે! સમાજ ખીમાર હોઈ શકે? 


૩ માનવીય પરિસ્થિતિ 

પોતાની અવસ્થાતી વિશિષ્ટ પરિસ્થિતિમાંથી 

ઉદ્ભવતી માણુસની જર્રિયાતો 
(૧) મિલ્તસારતા વિન અહ'ડેન્દ્રિતા 
(3) સર્જનશીલતા વિન વિધ્વ'સકતા 
(૩) બધ્રુતા વિન ગૉત્ર-ગમન 
(૪) સવત“ વ્યક્તિત્વ વિન મે'ઢાશાઈ 
(૫) 1વિવેકખુહિ વિન વિવેકહીનતા 


૪ માનસિક સ્વાસ્થ્ય અને સમાજ 


પ મૂડીવાદી સમાજમાં માનવી 
સામાજિક ઢાંચો 
મૂડીવાદી વ્યવસ્થામાં માનવીતું સ્યાન 
(૧) સત્તરમી અને અહારમી સદીતે કડીવાદ 
(૨) ઓગણીસમી સદીનો મૂડીવાદ 
(૩) વીસમી સદીનો સમાજ 
[સામાજિક અને આર્ધિક પરિવર્તનો ] 
[સામાજિક ઢાંચામાંનાં પરિવર્તનો ] 
અ. માનત એક આંકડો ! 
ખૂ. પરાયાપણું 
ક. ખીજ કેટલાંક પાસાં 


૧૨ 
૨૩ 


કહ 
ર૯ 
3પ 
૩છ 
પ૧ 
પ૪ 


પછ 


દ્ક 
૬૩ 
દ 
૬૬ 
દ 
«૧ 
૮૧ 
૮૬ 
હદ 
લડ 
ત 


૧ અનામી સત્તા-- મે'ઢાશાઈ 
૨ હતાશાતે ટૂકવા ન દેવાતો સિદ્ધાંત 
૩ મુક્ત અતુબ'ધ અને મુક્ત વાતચીત 
૪ સમજશક્તિ, અ'તરાત્મા, ધર્મ 
પ કામ 
૬ લોકશાહી 

[ પરાયાપણું અને માનસિક સ્વાસ્થ્ય ] 


૬ ખીજા' કેટલાંક નિદાને 
ઓગણીસમી સદી 
વીસમી સદી 


છ વિવિધ ઇઈલાને 
સત્તાવાદી મૂર્તિપૂક્ત 
મણા-મૂડીવાદ 
સમાજવાદ 


૮ શાણુપણુ ભણી 

પ્રાસ્તાવિક વિચારણા 

આર્થિક પરિવર્તન 
(૧) સમાજવાદ એક સમસ્યા 
(ર) પારિવારિક સમાજવાદનો સિદ્ધાંત 
(૩) સામાજિક અને માનસશાસ્ત્રીય શકાઓ 
(૪) ગ્રેરકયળને પ્રશ્ન 
(પ) 'કેટલાંક વ્યવહારુ સ્ચતો 

રાજ્જીય પરિવર્તન 

સાંસ્કૃતિક પરિવર્તન 


€ ઉપ્સ'હાર 


૩૬ 
૧૧૪ 
૧૧૮ 
૧૨૦ 
૧૨૫ 
૧૩૧ 
૧૩૪ 


૧૪૨ 
૧૪૨ 
૧૫૨ 


૧૬૬ 
૧૭૧ 
૧૭૫ 
૧૭૮ 
૧૯૫ 
૧૯૫ 
૨૦૨ 
૨૦૨ 
૨૦૯ 
૨૧૩ 
૨૨૪ 


શાશેોા સમાજ 


રૃ 
આપણે શાણા છીએ ખરા ? 


એક વિચાર આપણા ખધાના મનમાં ઘર કરી બેઠા છે 
જે પક્ષિમના જગતમાં વસતા આપણે સહુ વીસમી સદીના 
લેકે! અત્ય'ત શાણૂ। છીએ. જે કે આપણી વચ્ચે ઘણા 
માણુસો। એછેવસે અ'રે જાતજાતની તીત્ર માનસિક ખીમારી- 
ઓથી પીડાય છે, તે એક હકીકત છે. તેમ છતાં આપણી 
સવ*સામાન્ય માનસિક સ્થિતિ વિરો આપણા મનમાં કશી 
શ'કા ઊભી થતી નથી. ઊલટાની આપણુતે તે1 એવી પાઠ 
ખતરી છે કે માનસિક આરોગ્યશાસ્રની વધુ સારી પદ્ધતિએ 
આપણે અપનાવતા જઈશુ' તેમ તેમ આપણી માનસિક 
સ્થિતિ હુજીયે વધુ તે વધુ સુધરતી જશે; અને માનસિક 
અસ્વસ્થતાના જે દાખલાએ આપણે આપણી આજુખાજુ 
જેઈએ છીએ તે તે। માત્ર વ્યક્તિગત ખનાવો છે, અને તેને 
સમાજની સવ*સામાન્ય માનસિક સ્થિતિ સાથે કાંઈ લેવાદેવા 
નથી. અલખત્ત, આપણુને ફ'ઈક આશ્રય” થાય છે ખર્‌* કે જે 
સ'સ્કૃતિ આટલી ખપી શાણી મનાય છે તેમાં આવા માનસિક 
અસ્વસ્ઘતાના આટલા ખધા દાખવાએ। કેમ ખને છે. 


કર્ક નુર 


પરંતુ આપણુને શુ' એવી પાકી ખાતરી છે કે આ 
ખાબતમાં આપણે આપણી નાતને છેતરી નથી રહ્યા ? 
ગાંડાએની ઇચ્પિતાલના ઘણા દરદીએ એમ ચોક્કસપણે 
માનતા હોય છે કે પોતાના સિવાય ખીન્ન બધ્રા જ મગજના 
ચસકૈલ છે. મગજના અસ્થિર એવા કેટલાક એમ જ માનતા 
હોચ છે કે પાતાના ચિત્તબ્રમિત ઉત્પાતે એ તે! અસામાન્ય 
સ'નેગે1 પ્રત્યેના સાવ સામાન્ય પ્રત્યાઘાતો છે. આપણી 
પોતાની ખાખતમાં ખરી હકીકત શી છે ? 


ચાલે।, અપણે જરા શાંતિથી તપાસીએ. માણુસનાતના 
ઇતિહાસમાં ખીન કેઈ પણુ સમાજે કયારેય ઉત્પન્ન ન કરી 
હોય તેટલી ભૌતિક સ'પત્તિ આપણે પશ્ચિમના જગતમાં 
છેલ્લાં સે! વર્ષમાં ઉત્પન્ન કરી છે, અને તેમ છતાં જેને 
આપણે “યુદ્ધ” કહીએ છીએ એ વ્યવસ્થામાં આપણી 
વસતીના લાખો લે।કોની હત્યા કરવાતાય આપણે ખરોખલ્ત 
કયો છે. નાનાં સુદ્ધોને જવા દઈએ. તોચે આપણે ત્યાં ૧૮૭૦, 
- ૧૯૧૪ અતે ૧૯૭૯માં મહાયુદ્ધો થયાં છે. આ સુદ્ધો દરમ્યાન, 
તેમાં ભાગ લૈનાર દરેકે દરેક માણુસ એમ દહતાથી માનતે। 
હતે કે પોતે સ્વ-ખચાવ ખાતર કે પોતાના સ્વમાન ' ખાતર 
લડે છે અને પોતાને ઈશ્વરતે। ટેકે છે. પોતે જેમની સાસે 
લડતો! હોય એમના તરફ હમેશાં એ રીતે જ નેવામાં 
આવતુ કે તેએ ઘાતકી છે, અવિચારી રષ લેકે! છે અને 
જગતતે અનિણમાંથી ખચાવવા માટે એમનેમ પરાભવ 
કરવો! એ પોતાતુ” પરમ કત*્ય છે. પરંતુ પરસ્પરની આવી 
કત્લેઆમ પૂરી થયાને થોડાંક જ વષ* વીતે ન વીતે ત્યાં તે 
ગઈ કાલના હુશ્મનો આજના મિત્રો બની જાય છે અને ગઈ 
કાલના મિત્રો આજના ડુશ્મન, અને ફરી પૂરતી ગ'ભીરતા 


આપણુ થાણા છીએ અશ ( શ 


સાચે આપણે તેઓતે કોળા અને સફેદતા ખ'ધખેસતા ર'ગેાથી 
' ૨ગવા માંડીએ છીએ. આજે ૧૯૫૫ની :સાલમાં ( મૂળ પુસતક 
આ સાલમાં પ્રસિદ્ધ થયેલું ) આપણે એક વધુ સામૂહિક કત્લેઆમ 
માટે તૈયાર થયા છીએ, અને ને આ કત્લેઆમ ખરેખર 
થઈ તો તે માણુસજાતે અત્યાર સુધીમાં ગોઠવેલ કેઈ પણુ 
સ'હારતે કયાંય આંટી જશે. ભૌતિક વિજ્ઞાનના ક્ષેત્રમાં થયેલ 
મોટામાં મોટી શોધખોળ આ હેતુ પાર પાડવા માટે 
હોાજરૉહજૂર જ છે. દરેકે દરેક માણુસ આજે જીદી જુટી 
પ્રજાના “રાજ્યકર્તાએ” તરફે વિશ્ચાસ અને ભયની એક 
પ્રકારની મિશ્ર લાગણીથી જુએ છે. તે રાજ્યકર્તાએ। જે યુદ્ધને 
ટાળવામાં સફળ થાય તે! તેમના પ૨ પ્રશ'સાને। વરસાદ 
વરસાવવા તે તૈયાર છે. અને ત્યારે માણુસ એ વાત તરક્‌ પણુ 
આંખ આહા કાન કરવા તેયાર છે કે યુદ્ધને જન્માવનાર ખીજુ” 
કેઈ નહી', પણુ આના આ રાત્ત્યકર્લાએ જ છે. સામાન્ય 
રીતે રાજ્યકર્તાએ કોઈ ખરાખ હેતુસર આમ નથી કરતા, 
પણુ એમને સૉંપવામાં આવેલ કારભારતી અવિચારી 
ગેરવ્યવસ્થાને કારણે આવું પરિણિમ આવે છે. 


આથિ”ક ખાખતે।1ને આપણે! કારભાર પણુ ઝાઝો 
ઉત્સાહુજનક નથી. આપણું એક એવી અથ'વ્યવસ્થાની અ'દર 
જીવીએ છીએ, જેમાં એકદમ સારી ફસલ આવે તે ઘણી વાર 
એક આથિ*ક આપત્તિરૂપ મનાય છે અને આપણે “ બજારને 
સ્થિર કરવાને માટે” ખેતીની કેટલીક પેદાશેનુ' ઉત્પાદન 
એઓણછુ' કરી નાખીએ છીએ. ખીજી ખાજુ કરોડો લેકેને તે # 
ચીજવસ્તુની અત્ય'ત આવશ્યકતા હોવા છતાં તેતો અભાવ 
સહન કરવો પડતો હોય છે. હાલ તુરત' તે! આપણી 
અશ્વ્યવસ્થા ખહુ સારી રીતે ચાલી રહી છે. તેનાં બીજા” 


ઢૃ શાક સમાજ 


પણુ ભષ્ઠુક કાર્લ છે, પણુ તેનુ' સખ્ય કારણુ એ છે 
જે દર વષે" આપણુ અખને ડોલર શસ્રાસ્ઞીના ઉત્પાદન 
પાછળ ખરચીએ છીએ, આ શસ્રાસ્રોતુ' ઉત્પાદન ખ'ધ કરીએ" 
તે। આપણુ' અ્ચત'ત્ર પડી તે। નહી” ભાંગે, એવી દહેશલ 
અથષ્શાસ્્રીએ સેવી રહ્યા છે. રાજ્યે શસ્તોને બદલે રહેઠાણેા 
અને બીજી ઉપચોાગી અને જરૂરી ચીજવસ્તુઓતુ' ઉત્પાદન 
કરવુ' જોઈએ એમ કહીએ છીએ તે] તુરત વ્યક્તિસ્વાત'ત્ય 
અને વ્યક્તિગત અભિકમ પર તરાપ પડે છે એવા ઊહાપોહ 
મચાવી સુકાય છે. 


આપણે ત્યાં વસતીના ૯૦ ટકા ઉપરાંત શિક્ષિતો છે. 
આપણે ત્યાં રેડીએ, ટેલીવિઝન, સિનેમાએ! અને દરેકને 
માટે રેજતુ' એક દૈનિક અખખાર છે. આને લીધે આપણુને 
પ્રાચીન ને અર્વાચીન સાહિત્ય તેમ જ સ'ગીતને! સર્વાત્તમ 
લાલ મળવે। જેઈ એ, તેને ખદલે અ ખધાં સાધને! હલકાં 
હલકા ઉકરડાથી માણુસનાં મગજે ભરે છે, જેને વાસ્તવિકતા 
સાથે કશો સ'બભ'ધ હોતે! નથી. આખાલવૃદ્દ સવ*નાં મન 
આપવી રીતે વિષમય ખનાવી સુકાય છે. અને છતાં અપપણે 
એવી તકેદારી રાખતા કરીએ છીએ કે કરી “ અતૈતિકતા ” 
પડદા ઉપર ન આવી જાય* 


સેપ વષ" પહેલાં હતા તેના કર્તા કામના કલાકો આજે 
આપણુ અડધા કરી નાખ્યા છે. આપણુ પૂવ"ેએ સ્વપ્ને 
પણુ ન કલ્પ્યુ' હોય એટલે! ખધે! કુરસદનેો સમય આપણુને 
આજે મળે છે, તેમ છતાં આજે સ્થિતિ શી છે ? આ નવા 
સેળવેલા ફુરસદના સમયને જું' ઉપચોગ કરવો તે આપણે 
જાણુતા નથી. ખચાવેલા સમયને જેમ તેમ કરીને પૂરે 
કરવાને! આપણે પ્રયત્ત ફરીએ છીએ સને એક દિવસ 


થાપણ શાણા છીએ ખરા ? છ 


કો થાય એટલે રાહતની લાગણી અતુભવી રાજી થઈએ 

આપણે દરેક આ વાતથી એટલા પરિચિત છીએ કે માર્‌ 
તેના વણુ'નને વધુ લ'બાવવાનીચે જરૂર નથી. જો કેઈ એક 
વ્યક્તિ આવી રીતે વતતી હોત તે તેની માનસિક સ્થિરતા 
વિશે ગ'ભીર શ'કા ઊભી થઈ હોત, અને પછી તે ગમે તેટલો 
દાવો કરત કે પાતાતુ' મગજ સાવ ઠેકાણે છે તે! પણુ તેની 
માનસિક અસ્થિરતા અ'ેના નિદાનમાં આપણુને કશી શકા 
રહેત નહી”. 

પરંતુ ઘણા માનસશાઓએ। અને માનસિક ચિકિત્સકો 
આખે સમાજ સામૂહિક રીતે માનસિક અસ્થિરતાની 
હાલતમાં હોય એમ માનવા તૈયાર નથી થતા, એમનું માનવુ" 
એમ છે કે સમાજમાં માનસિક સ્વાસ્થ્યની સમસ્યા એ 
અગ્નેક વ્યક્તિઓની અસ્થિરતાને। પ્રશ્ન છે અને આખીયે 
સ'સકૃતિ અસ્થિર હોય એ સ'ભવિત નથી, આ પુસ્તકમાં 
આપણે સ'સ્કૃતિતા, અને ખાસ કરીને આપણી સમકાલીન 
પશ્ચિમી સ'સ્કૃતિના આ માનસિક સ્વાસ્થ્યના પ્રશ્ન અગે 
વિચારીશું. પર'તુ તેની સૂક્મ ચર્ચમાં ઊતરતાં પહેલાં આપણે 
જેટલાક આંકડાએ અતે વિગતે! જેઈએ, જેના પરથી 
અણ સમાજમાંની માનસિક ખીમારીતે! આપણુને ખ્યાલ 
આવે, 

જુદા જુદા દેશોમાં માનસિક ખીમારીનુ' પ્રમાણ કેટલુ' છે ? 
નવાઈની વાત તે એ છે કે જેના આધારે આ પ્રશ્નને 
જવાખ આપી શકાય એવી પૂરતી સામગ્રી આપણી પાસે 
આજે છે નહી. ભાતિક સાધને1, રાજગારી ને બેકારી, જન્મ 
અને મરણુતુ' પ્રમાણુ -- આ ખધી ખાખતે। અ'ગે આપણી પાસે 


ટ શાઉુ શધાજ 


છુલનાત્મક આંકડાએ। અને ખીજ સામશ્રો છે, પણુ માનસિક 
ખીમારી વિરે પૂરવી માહિતી આપણુને નથી, અતે જે કાંઈ, 
સાહિવી છે તે પણુ માનસિક ચિકિત્સાલયે1માં કેટલા દર્દીએ! 
દાખલ કરાયા, એમની સારવાર માટે કેવી વ્યવસ્થા કરાઈ, 
તેની પાછળ કેટલે! ખચ" થયો, વગેરે ખાખત વિશે જ ખાસ 
કરીને છે. આના પરથી સમાજના માનસિક સ્વાસ્થ્યને ખહું 
ઝ્ઠાઝો ખ્યાલ આપણુને ન આવે, * 


માત્ર આપઘાત, ખૂન અતે નશાખોરીના તુલનાત્મક 
આંકડાએ! આપણુને માનસિક સ્વાસ્થ્ય અ'ગે કાંઈક અ'દાજ 
આપી શકે, અલખત્ત, આપઘાતને પ્રશ્ન ખહુ પેચીદે. છે અને 
કોઈ પણુ એક ખાખતને તેતુ' “ એકમાત્ર ' ફારણુ ગણી' 
શકાય નહી, પરતુ એટલું તેપ આપણે ચે!છકસ કહી શકીએ કૅ 
કોઈ પણુ વસતીમાં આપઘાતતુ' ઘણ્‌' ઊ'ચુ' પ્રમાણુ શે 
માનસિક સ્ઘિરતા અને માનસિક ત'ટુરસ્તીના અલાવતુ' સૂચક 
છે, તે ભૌતિક ગરીખાઈનુ' પરિણુા।મ નશી તૈની સાક્ષી તેપ 
આંકડાશ્મા જ પૂરે છે. ઊલટાનું ગરીબ દેશોમાં આપઘાતતુ* 
પ્રમાણ ઓછામાં એ!છુ' છે, અતે યુરાપમાં ભૌતિક સમૃદ્ધિની 
સાથોસાથ આપઘાતની સ'ખ્યામાં વધારો થતે। ગંચે। છે. 
નશાખોરીની ખાખતસાં પણુ એમ ચોષ્કસ કહી શકાય કે તેનુ” 
વધતુ પ્રમાણુ એ માનસિક અને ભાવાત્મક અચ્થિરતાતુ' 
લક્ષણુ છે. 

સામેના ખે કોઠા સુશોપ અતે ઉત્તર અમેરિકાના કેટલાક 
રેશેપમાં આપઘાત, ખૂન અને નશાખોરીનુ' પ્રમાણું દર્શાવે છેઃ 


# 


. ભાપુ શાણા! છીએ અશ 1 ફર 
હ ર કોઠો ૧. 


ખૂન-આપધાત 
(પુખ્ત વયની દર એક લાખની વસ્તીએ ) 
૩ેનમાક* 3પ-૭૬ 
સ્વિટ્ઝરે'ડ ૩૫2૪ 
'ફિનલે'ડ ૨૯૮૦ 
યુનાઈસ્ડ સ્ટેટ્સ ૨૪૦૨ 
સ્વાડન ૨૦૭૫ 
ક્રાન્સ ૧૬૦૩૬ 
ઈંઢાલી ૨૫-૦૫ 
ઓસ્ટ્રેલિયા ?૪*૬૦ 
' ઇ“ગ્લે“ડ અતે વેલ્સ 1૪*૦૬ 
કેનેડા ૬૩*૦છ 
નોવે' ૮-૨૨ 
આયલે”ડ ૪૨૪ 
ર ( આ આંકડા સન ૨૯૪૧ના છે. ) 
રાઠોર 


દારૂડિયાસની સ“ખ્યા 
(સુખ્ત વચની દર એક લાખની વસ્તીએ ) 


યુનાઈટેડ સ્ટ્ટ્સ ૩,૯૫ર (1૯૪૮) 
ફ્રાન્સ ૨,૮૫૦ (1૯૪૫) 
સ્વીડન ૨ ૨૫૮૦ (1૯૪૬) 
સ્તિટ્ઝલે”ડ ૨,૩૮૫ (1૯૪૭) 
સેનમા ૧,૯૫૦ (૧૯૪૮) 
ત્‌ાર્‌* ૨,૫૬૦ (૧૯૪૭) 
ફિનલે"ડ ૨,૪૩૦ (1૯૪૭) 
ઓસ્ટ્રેલિયા ૨,૨૪૦ (૧૯૪૭) 
ઇજ્લે'ડ અને વેહ્સ દ,દ૦૦ (દ૯૪૯૭) 
ઇયથી પ૦ ($૯૪૨) 


કૃહ શાણે। સમાજ 


આ ઝેઠાએ પર નજર નાખવાથી નીચેની કેટલીક 
ત્તાંપપાત્ર બાખતે। ધ્યાનમાં આવે છે : ડેનમાર્ક, સ્વિટ્ઝરલૅ ડ, 
ક્નિલૅન્ડ, સ્વીડન અને યુ. એસ, એ.માં આપધાત અને ખૂનનું 
પ્રમાણુ સૌથી વધારે છે, ન્યારે સ્પેન, ઇટાલી અને 
ભયલે”ડમાં ખૂન-આપઘાતતુ* પ્રમાણુ સૌથી એજી છેઃ 
નશાખોરીના આંકડા એમ દર્શોવે છે કે જે દેશોમાં ખૂન- 
આપઘાતતુ' પ્રમાણુ સૌથી વધારે છે તે જ દેશે।---યુ. એસ. 
એ., સ્વિટ્ઝશ્લૅન્ડ, સ્વીડન અને ડેનસાર્ફ--માં નશાખોરીનુ' 
પ્રમાલુ પણુ સૌથી વધાર છે. ફરક એટલે! જ છે કે યુ, એસ* 
એ. આમાં મોખરે છે, અને ક્રાંસ, કે જેને ન'બર ખૂત- 
આપઘાતની ખાખતમાં છઠ્ઠો હતો તે અહી' ખીજે ન'બરે છે. 


આ આંકડાઓ ખરેખર ચોંકાવનારા અને પડકારરૂપ છે* 
આપણુને કદાચ એમ થાય કે આપઘાતતુ' પ્રમાણુ વધારે હોય 
જ્તેટલામાત્રથી કાંઈ અધ્ખા સમાજની માનસિક ખીસારીનું 
નિદાન થેાડુ' ડરી શકાય ? પરતુ ખૂન-આપઘાતના તેમ જ 
નશાખોરીના આંકડા મોટે ભાગે એકખીના સાથે મળતા 
આવે છે, તે પરથી એટલુ જરૂર સ્પષ્ટ થાય છેકે આ 
ખાખતને માનસિક અસ્થિરતા સાથે સ'ખ'ધ છે. 


, વૈ ઉપરાત આપણે એમ પણુ જેઈએ છીએ કે 
ચુરાપમાંના જે દેશે ખૂબ જ લોકતાંત્રિક, શાંતિમય અતે 
સમૃદ્ધ છે તથા સુ. એસ. એ. કે જે દુનિયાનો સૌથી વધુ 
સમૃદ્ધ દેશ છે, તેમાં માનસિક અસ્થિરતાનાં લક્ષણા સૌથી 
વધુ તીવ્ર જણુપય છે. 


પક્ષિમી જગતના ભાખાચે સામાજિકિ-આશિષ્ક વિકાસનુ* 
ધ્ચેય છે--લૌતિક સુખસગવડભયુ” જીવન, સ'પત્તિની 


આપણે શાણુ! છીએ ખરા ? ૧્રૃ 


મ્રમાણુમાં સમાન વહેચણી, સ્થિર લોકશાહી અને શાંતિ. 
અને જે દેશો! આ ધ્યેયની નજીકમાં નજીક પહોંચ્યા 
છે તે દેશોમાં જ માનસિક અસ્થિરતાનાં ચિહો સૌથી વધુ 
તીવ્ર જણાય છે !એ ખરુ' છે કે કેવળ આ આંકડા ઉપરથી 
જ કશું યુરવાર થઈ શકે નહી, ૫૨'તુ આ આંકડા ચૉંકાવનાશ 
તે! છે જ. તેના પરથી એક સવાલ તે। જરૂ૨ ઊઠે છે કે 
આપણી જીવનપદ્ધતિ તેમ જ આપણે જે ધ્યેય પાછળ પડયા 
છીએ તેમાં જ ફાંઈક મૂળભૂત દોષ તે! નથી રહ્યો ને ? 


કદાચ એવુ તો ન હોય કે મધ્યમ વગ*તુ' સમૃદ્ધિમય 
જીવન આપણી ભૌતિક જરૂરિયાતોને સ'તોષર્તું હોય પરતુ 
સાથે જ તે આપણુને ફ'ટાળો, ગ્લાનિ ને માનસિક વ્યગ્રતાની 
'તૌન્ર લાગણીથી ભરી દેતુ' હોય ર અને આપઘાત તથા 
નશાખેો।રી એ તેમાંથી છુટકારો મેળવવાને! માર્ગ" હોય ? આ 
આંકડાઓ “ માણસ કૅવળ રોટી પર જીવતે નથી” એ 
ફૅથનની સત્યતાના સજડ ઉદાહુરણુરૂપ નથી ? તે આંકડાએ 
શુ એમ નથી કહી રહ્યા કે આધુનિક સ'સ્કૃતિ માણુસની સૌથી 
વધુ મહત્ત્વની આંતરિક જરૂર્યાતે! સ'તોવવામાં નિષ્કળ 
નીવડી છે ? ને એમ હોય તે। આ જર્રિયાતે શી છે ? 

આ પ્રશ્નના જવાબ ખોળવાતે! હવે પછીનાં પ્રકરણમાં 
આપણે પ્રયત્ત કરીશું, અને સમકાલીન પશ્ચિમી સ'સ્કૃતિ 
લોકોના માનસિક સ્વાસ્થ્ય અને માનસિક સ્થિરતા પર શી 
અસર ઢરે છે તેતુ' પણુ નિદાન કરીશુ'* 


ર્‌ 
આખેપ સમાજ ખીમાર હેપ્ઈ શકે ? 


એક આખા સમાજની માનસિક અસ્થિરતા વિશે કાંઈ 
કહેવાથી એક વિવાદાસ્પદ અત્તુમાન ઊભુ' થાય છે, જે 
આજના મોટા ભાગના સમાજશાસ્રીએના વલણુથી વિરુદ્ધ 
છે, તેએતુ' એમ માનવુ' છે કે દરેકે દરેક સમાજ પોતે સ્વસ્થ 
જ હોય છે, અને એટલે ક્તે! એ ચાલે છે. અસ્વષ્થતાની કોઈ 
વાત હોય તે। તે વ્યક્તિગત છે. સમાજમાં અમુક વ્યક્તિએ! 
પોતાના સમાજની જીવનપદ્ડેતિ સાથે ખ'ધબેસતી ન થઈ શાકે 
તે! તેએ અસ્વસ્થ કૈ અસ્થિર ગણાય. 


હવે, આપણે જ્યારે “ શાણે સમાજ “” કહીએ છીએ 
હ્યારે તેમાં એક વપ્ત ઝહોત છે કે આપણે સમાજશાસ્્રીએ।ની 
આ પ્રણાલિકાગત માન્યતાનો અસ્વીફાર ફરીએ છીએ. 
“ શાશે। સમાજ ” કહેવાને અર્થ જ એ કૈ શાણે। ન હોય 
એવે પણુ ફોઈ સમાજ હોઈ શકે ખરો. અસે આ અસુમાન 
પરથી એવુંચે ફલિત થાય છે કે વ્યક્તિની જેમ સમાજના 
માનસિક સ્વાસ્થ્ય માટે પણુ અરુક સર્વસામાન્ય પોરણે। ને 


આખે! સમાજ ખીમાર હોઈ શકે ? ૧૩ 


નિયમો હોઈ શકે, અને તેના આધારે દરેક સમાજના 
માનસિક સ્વાશ્થ્ય વિશે નિદાન થઈ શાકે. કેટલીક મૂછાભૂત 
હેફીકતોના આધારે હુ" આ સાન્યતા પર આવ્યે! છુ'. 


“ માણુસ “ની વ્યાખ્યા માત્ર શરીરશાસ્ત અને પ્રાણી- 
શાઅની દષ્ટિએ જ ન થઈ શકે. સાથુસજાતમાં કેટલાક 
મૂળભૂત્ત મનેવૈત્ાનિક ગુણુ।,, એના માનસત'ત્ર અને લાગણી- 
ત'ત્રતુ' નિય'ત્રણુ કરતા કેટલાક નિયમો તથા માનવ 
અસ્તિત્વની સમસ્યાના સ'તોષકારક ઉકેલ માંટેના અગ્રુક 
ઘ્યેય જેવા મળે છે. એ ખરુ કે સાણુસ વિશેતુ' આપણુ જ્ઞાન 
હેજી એટલુ' અપૂરતુ' છે કે સતો વૈજ્ઞાનિક દેછિએ માણુસની 
કોઈ સ'તોષકારક વ્યાખ્યા આપવાતુ* શક્ય નથી, માનવ 
સ્વભાવ' કોને કહેવો એ અગે અસુક આધારભૂત વિવરણુ 
આપડું એ “માનવશાસ્”નું કામ છે. ખાટી સામાન્ય રીતે જેને 
માનવ સ્વભાવ કહેવામાં આવે છે એ ખરુ* નેતાં તે! એની 
અનેક અભિવ્યક્તિઓમાંની માત્ર એક અભિવ્યક્તિ હોય છે, 
અને તેમાંચે મોટે ભાગે અસ્વાભાવિક અભિવ્યાંક્ત, અસુક 
ખાસ પ્રકારને! સમાજ એ માણુસના માનસિક ખ'ધારણુની 
આવશ્યક નિષ્પત્તિ છે, એવો ભચાવ ફરવા માટે આવી ખોટી 
વ્યાખ્યાને! ઉપચે।ગ થાય છે. 

ખીજી ખાજુ, અઢારમી સદીથી કેટલાક * વાત પર ભાર 
મૂકતા સવ્યા છે કે માનવ સ્વભાવને જેવો ઘાટ આપવો 
હોય તેવો આપી ચકાય છે અને તેના પર આજીખાજીના 
વાતાવરણુની નિર્ણાયક અસર પડે છે, આ વાત 
અસુક અ'શે સાચી અને અગત્યની છે. પણુ આના પરથી 
કેટલાક માનસશાસ્રીએ એકદમ એવા અતુમાન પર પહેંગ્યા 
છે કે માણુસનું માનસ બિલકુલ કેઆરા કાગળ જેવડું છે, એના 


૧૪ શાણુ। સમાજ 


પોતાના આગવા ગુણુધર્મો કશા નથી, અને તેના ઉપર સમાજ 
અને સ*સ્કુતિ પોતાને ફાવે તેવી ભાત પાડી શકૅ છે. આ 
માન્યતા પણુ ઉપરની ખીજી માન્યતા જેટલી જ પાયા વિનાની 
અતે સામજિક પ્રગતિ મણે વિઘ્યાસતક છે. ખશ સવાલ તે! 
એ છે કે માનવ સ્વભાવના અસ'ખ્ય આવિભોવા ઉપરથી 
આપખીચે માતવજાતના સવ સામાન્ય આંતશતત્ત્વ વિરે અસુક 
નિણુ'ય ૫૨ આવવુ', વળી, માનવ સ્વભાવના સૂળભૂત 
સિદ્ધાંતા શું છે અને તેના વિકાસ ને પ્રગટીકરણુ માટે 
મૂળભૂત લક્યે1 શુ' છે એ પણુ વિચારવાનુ' છે. 


આ “ માનવ સ્વભાવ?” એટલે અપણે ૨શાજખરેોજતા 
વહેવારમાં જેને માનવ સ્વભાવ કહીએ છીએ તે નહીં”. માણુસ 
જેમ પોતાની આસપાસની ડુનિયાને ખદલે છે તેમ ઈતિહાસની 
પ્રક્રિયામાં પોતાની «તને પણુ ખદલતે1 રહે છે. જાસુ એ 
પોતે પાતાનુ' જ સજન છે. પરંતુ જેમ એ પોતાની 
આસપાસની પ્રાકુત્તિક સામગ્રીને એના ગુણુપમેીની મર્યાદામાં 
રહીને જ ખદલી શકે છે અને સુધારી શકે છે, તેમ એ પોતાને 
પણુ પોતાના સ્તજ્ઞાવની મર્યાદામાં જ બદલી ને સુધારી શકે 
છે, માણુસે તે! જે આંતરિક શક્યતાએ। હોય તેમને પૂણુ'પણે 
ખીલવવાની રહે છે. માણુસની વત્તિએ1 અને ગ્રેશ્ણાએ 
માણુસના સમગ્ર અસ્તિત્વના પરિણામસ્વરૂપ છે, તથા 
એમાંની કેટલીક સ્વાસ્થ્ય અને સુખને પોષક હોય છે, ન્યારે 
જેટલીફ અસ્વસ્થતા અતે દુઃખને પોષક હેય છે, કોઈ પણુ 
શમાજવ્યવસ્થા આ મૂળભૂત વૃત્તિઓ તે પ્રેરણાઓતુ” 
“સજન” તથી કરતી, સણુ એમાંની ગુખ્ય કઈ સ'ભવિત 
3રણાએને અભિવ્યક્ત કરવી છે અને અગ્રસ્થાન આપવુ 
છે, એટલુ જ નક્કી કરે છે. જેવી રીતે એક ખાળે બધી 


આખો સમાજ ખીમાર હોઈ શકે ? ક્ષ 


માનવીય સ'ભવિતતાએ। સાથે જન્મે છે, અને તેનો વિકાસ 
ગતુકૂળ સામાજિક ને સાંસ્કૃતિક પરિશ્થિતિએ।માં થવાને! 
છે, તેવી રીતે ઇતિડાસની પ્રકિયામાં માનવજાત પણુ એની 
સ'ભવિતતાઓ સુજ્બ વિકાસ પામે છે. સાનવ સ્વભાવના 
શુણુધમૌં અને સિદ્ધાંતો સુજ્ખ ને માણુસને વિકાસ થાય 
તે! માનસિક સ્વાસ્થ્ય સિદ્ધ થાય. આ રીતે વિકાસ ન થાય 
તે। માનસિક અસ્વસ્થતા જન્મે, 


સામાન્ય રીતે આપણે એવી ન્નડી માન્યતા ઉપર ચાલતા 
હોઈએ છીએ કે મોટા ભાગના માણુસે। જે વિચારો અને 
લાગણીએ। ધરાવતા હોય તે વિચારો અને લાગણીએ। યોગ્ય 
જ ણય. પણુ ખહુમતીના આધારે શુયુવત્તાને આવે। નિણુષ્ય 
કરવો એ ખિલકુલ ખોાટુ' છે, અસુક ડુગ'થે! લાખો માણુસેા 
ધરાવતા હોય તેટલામાત્રથી એ ડુચુષશે! કાંઈ સડ્યુથો, ખની 
જતા નથી, અગ્રુક ભૂલે! લાખા માણસો કરતા હોય તેટલા- 
માત્રથી એ કાંઈ ભૂલે મટી જતી નથી, અને એકના એક 
પ્રકારની માનસિક અસ્થિરતા લાખે! માણુસે। ધરાવતા હોય 
તેતો અથ હરગિજ એ નથી કૈ તેએ ખધા શાણા છે. 

પરતુ વ્યક્તિગત અને સામાનિક માનસિક ખીમારી 
વચ્ચે એક સહત્ત્વનો ફરક છે. ને કોઈ માણુસ સ્વાત્ય, 
સહુજ્તા, વગેરે ન સાધી શકે તેદ તેનામાં કઈક ગ'ભીર 
ખામી છે એમ ગણાય --અલખત્ત, સ્વાત'ય અતે સહજતા 
એ દરક માણસે સિદ્ધ કરવા જેવાં ધ્યેય મનાતાં હોય તે!. 
પર'તુ આવું કોઈ ધ્યેય કોઈ પણુ સમાજના સોટા ભાગન 
સભ્યો” ટ્રારા ન સધાતુ' હોય તોઃ વ્યક્તિને પોતાના 
જેવા અનેક સાથીદારા મળી રહેશે, આતે લીધે પછી 
વ્યક્તિને ષાતાનામાં તે ખાસી છે એવું' લાગે જ નહી” 


વૃદૃ શાણે! સમાજ 


અને પોતે ખીજાએથી જુદી છે, «તણું નાતખહાર છે 
એવીચે લાગભી નહી' થાય અને એટલે પોતાની સહી 
સલામતી તેને જેખમાતીચે નહી' લાગે. છીવનની સલરતા 
અતે સુખની સાચી અતુભૂતિની ખાખતમાં એણે જે ગુમાવ્યુ 
હેરે તેનો ખદ્લો તેતે ખાડીના માતવ સમાજ સાથે પોતે 
ખધબેસતી થઈ નાય છે એવી સભાનતામાંથી જન્મતી 
સહીસલામતીની લાગણી દ્રારા મળરે. વળી, આઢટટયુ' જ નહી' 
ખહ્કે એના સમાજની સ'સ્ુતિના પ્રતાપે એની આ ખામી 
જ એક સફ્ગુયુરૂપ લેખાશે, અને તેના લીધે તેને ઊલટાની 
એક ઉચ્ચ સિદ્ધિની લાગણી થરો. 


સ્પિનોઝાએ આના વિશે ખહુ સરસ કહ્યું છે : “ ઘણા 
માણુસે। એકી સાથે એક સરખા પ્રભાવ હેઠળ આવે છે. તેથી 
સાણુસના જ્ઞાનત'તુઓ ઉપર એટલી બધી તીત્ર અસર થાય 
કૅ અસુક ચીજનુ* અસ્તિત્વ સુષ્ધાં ન હોય છતાં તે છે # 
એવું એ માનવા લાગે છે. માણુસ નગૃત હોય અને આવુ 
અને તે! લેશે! એને ગાંડે। ગણે.......પણુ કોઈ લોભી માણુસ 
આખો વખત માત્ર પૈસા સે મિલકતનો જ વિચાર કર્યા કરતો 
રાય અતે કેઈ સહત્તાકાંક્ષી માણુસ માત્ર પ્રતિષ્ઠા સે 
કીર્તિનો જ વિચાર કર્યા કરતે! હોય, તો લેક એને ગાંડા 
નહી' ગણે, બહુ ખહુ તે! ચીડ ઉપનવે એવે! ગણુરે; સામાન્ય 
રીતે લોકોને આવા માણુસો! માટે કઈકે ઘુણા હોય છે. પરતુ 
ખડું નેતા લોભી વૃત્તિ, મહત્ત્વાકાંક્ષા, વગેરે ગાંડપણુના જ 
કકાર! છે, લોકોને ભલે એ ખધુ* સાપારણુ રીતે.“ બઔમારી ” 
રૂપ ન લાગતુ* હેય.” 


ફેટલાક સૈકાઓ પહેલાં લખાયેલ આ શખ્દો આજે પણુ 
એટલા જ સાચા છે, જે કે તેસાં કહી છે તે ખામીએ આજે 
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, એટલી ખધી સમાજવ્યાપી ખની ગઈ છે કે હેવે સામાન્ય 
રીતે તે ચીડ પણુ નથી જન્માવતી કે ઘૃણા પણુ નૃથી 
જન્માવતી. આજે આપણે એવે  માણુસ નઈએ છીએ કે 
જે સ્વય'સ'ચાલિત ય'ત્રની જેમ વતે" છે, જેની લાગણીએ। 
પણુ ય'ત્રવતૂ ખની ગઈ છે, જેનુ" જીવન કૃત્રિમ ખની ગયુ” છે 
અતે એટલે જેને પોતાના સહજ, સ્વાભાવિક અતુભવે 
જેવુ' ફશુ' નથી, જેના નરવા આન'દની જગ્યાએ કૃત્રિમ 
હાસ્ય આવી ગયુ છે, જેની નિખાલસ ગોષ્ઠીની જગ્યાએ 
અથ*હીત ગપાટા આવી ગયા છે, અને જેતા અસલ 
હુઃખઅ ને વ્યથાની જગ્યા ઉપરછલ્લી નિરાશાએ લીધી છે. 
આ માણુસ વિશે બે વસ્તુ કહી શકાય. તેનામાં સહજતા, 
સ્વાભાવિકતા અને વ્યક્તિત્વની ખામી છે, જે સુધરી 
શકે તેમ લાગતું નથી. વળી, તે ખીજ લાખો માણુસોથી 
મૂળભૂત રીતે જુદ્દો પડતો નથી. તેએ બધા એક 
સરખી જ સ્થિતિમાં છે. એમની સ'સ્કૃતિ એમના માટે 
એવી પરિસ્થિતિ ઊભી કરે છે કે તેએ “ ખીમાર દેખાયા 
વિના આ ખામી સાથે જીવી શકે છે,” સ'સ્કૃતિના પોતાના 
દોષને. કારણુ અ ખામી ઊભી થઈ હોય છે. પણુ આ ખામીના 
પશ્િણામે જન્મતાં માનસિક અસ્થિરતાનાં લક્ષણા ખહાર 
રેખા ન દે તે માટે જાણે ૬૨૩ સ'સ્કુતિ કાઈક એસડ પૂરુ 
પાડતી હોય છે. 
ઘારો કે આપણી પક્ષિમી સ'સ્કૃતિની અ“દર ચલચિત્રો, 
રેડીએ, ટેલીવિઝન, રમતગમતની હરીફાઈએ અને 
અખખારા માત્ર ચાર અઠવાડિયાં માટે બ'ધ પડી જાય. 
પલાયનવાદની આ સુખ્ય છટકખારીએ ને બ'ધ થઈ 
જય અને લોકોએ પાતાના ઉપર જ નિર્ભર રહેવાનું 
૨ 
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ભાવે તે। તેનું શુ' પરિ્ામ પાવે ? મને એ વિશે ખિલકુલ 
૨૪ નથી કે આટલા ટૂ'કા ગાળામાંચે માનસિક સમતુલા 
ગ્રુમાવી બેસવાના હન્નરો કિસ્સા અનરો, અતે ખીજા હજાર 
માણુસો તીત્ર માનસિક તાણુ અનુભવશે, જે સ્થિતિ ચિત્ત- 
ભ્રમની અવસ્થાથી ખહુ જુદી નહી' હોય,“ આતે અર્થ એ 
જ જેડું અપ્રીણુ ટ્ર કયું” કે ખીમારીનાં ખાહા લક્ષણે। દેખાવા 
લાગે છે. 


વળી, અસુક થોડા લોકોની ખાખતમાં સ'સ્કૃતિએ ઊભે! 
કરેલ સામાન્ય ઢાંચો! ફામ નશી આવતે।, સમાજના સરેરાશ 
“સાંણુસ કરતાં જેનામાં વ્યક્તિગત 'ખામી વધુ ત્રમાણુસાં હેય 
છે તેના માટે સ'સ્કૃતિ દ્વારા અપાતુ” એસડ પૂરતુ" નથી 
નીવડતુ', અને તેથી એમની ખીમારીને છતી થતાં રોષ્ઠી નથી 
શફાતી. ઉપરાંત બીજા કેટલાક એવાચે હોય છે, જેમના 
વ્યષ્તિત્યનું ખ'ધારણુ ખહુજન કરતાં ઈક જુટુ' છે અને 
એમણે અતુભવવા પડતા સ'ઘર્ષોમાંચે ફરક છે. તેથી જે 
એસડ ખીજાએ માટે અસરકારક છે તે એમને માટે કાંઈ 


* કોધેજના જુદા જુદા વગના વિદ્યાથી'ઓ ઉપર સે” નીચેને। પ્રધોમ 
કર્યો છે : એમને એમ કહેવામાં આવ્યુ* કે ધારા કે . તમારે ત્રણુ દિવિસ સુધી 
તમારા ઓરડામાં રેડીએ કે પલાયનવાદી સાહિત્ય વિના એકલા રહેવાતું” 
જે, «માં તમતે “ સાર” સાહિત્ય, સામાન્ય ખોરાક અને છીજી બધી 
સુખસગવડ આપવામાં આવરો, અતે પછી એમને પૂછવામાં અખ્યુ કે 
આપા અતુભવ વિરો તમારે જુ પ્રહ્યાપાત છે ? તે દરેક સમૂહમાં આરારે 
૯૦ ટકા વિદ્યાથી'શાએ તીત્ર ગશરાટની લાત્રણીમી માંડીતે અત્મ'ત આકરી 
કસોકીરૂપ અનુભવને! પ્રત્પાધાત દર્સાન્પો; અને કલુ” ફે આમાંથી ફૂટવા અમે 
લંબે! સપપ ઊે'ઘતા ર્હીસુ' અને ત્રણુ દિવસ કયારે પૂરા થાય તોની આતુરતા” 
પૂરક 3૬ સેઈ, માત્ર ખહુ યોડ જણુતે એમ લાગ્યુ" કે તેઓ સુખે રહી 
શકરો અને એમને ગમરોઃ 
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મદદરૂપ નથી થતુ. આવા માણુસો ખહુજ્ન કરતાં વિચેષ 
સચ્ચાઈ ને સ'વેદનશીલતા ધરાવતા હોય છે, અને તેને લીધે 
જ પછી તેઓ સાંસ્કૃત્તિક અછીણુનુ” સેવન નથી ડેરી શકતા. 
પરતુ સાથોસાથ “ પ્રવાહની વિરુદ્ધ ” મક્કમપણે જીવવા 
જેટલા તેએ શક્તિશાળી અને ત'ડુરસ્ત પણુ નથી હોતા, 

આ ચચા ઉપરથી કદાચ એવી અસર ઊપજે કે માનસિક 
અસ્થિરતાનાં લક્ષણે ખહાર ફૂટી ન નીકળે તે માટે સમાજ 
જે કાંઈક એસડ ને ઉપાય પૂરા પાડે તે! અધું સમું-સૂથરુ* 
ચાલ્યા ફરે છે; અને ખામી ગમે તેટલી મોટી હોય તોયે 
કાંઈ વાંધા નથી આવતે. પરતુ ઇતિહાસ કહે છે કે આ 
સાચુ' નથી. 

એ ખરું કે પ્રાણીઓ કરતાં માણુસ ગમે તેવી પરિસ્થિતિને 
અતુરૂપ થઈ જવાની લગભગ અન'ત શક્તિ ધરાવે છે. એ 
ગમે તે ખોરાક લઈ શકે છે, એ લગભગ ગમે તે પકારની 

- આખોહુવામાં રહી શકે છે અને તેને અનુકૂળ થઈ નય છે. 
એવી કોઈ માનસિક સ્થિતિ નથી, જે એ સહન ન કરી શકે 
અને ગમે તેમ કરીતે નભાવી ન લઈ શકે. એ સુપ્ત માણુસ 
તરીકે પણુ જીવી શકે છે અને એક ગુલામ તરીકે પણુ જીવી 
શકે છે. એ સુખસગવડ અને એશઆરામમાંચે જીવી શકે છે 
અને અધ'ભૂખી અવસ્થામાંચે ગાડુ" ગખડાવી શકે છે. એ 
લડાલડીમાંચે જીવી શકે છે, અને શાંતિપૂવ"ક પણુ છવી રકે 
છે. એ એક શ્ાષણુકતો અને લૂટારોચે ખની શકે છે, અને 
જાઈ સહયોગી તેમ જ ગ્રેમાળ સસુદાયતો એક સભ્ય પણુ 
ખની શકે છે. ભાગ્યે જ કોઈ એવી સ્થિતિ હશે, જેમાં 
માણુસ ન જીવી શકે, અને ભાગ્ચે જ એવુ” કશુ' હરે, જેના 
માટે સેતે1 ઉપયો ન થઈ શકે, આ ખધું સતાં આપલે પછી 


૨૦ શાણા સમાજ 


એ ભતુમાન સ્વીફારી લેવા પ્રેરાઈએ છીએ કે માણુસનેા 
આગવો આવે! કેઈ સવ"સામાન્ય સ્વભાવ છે નહી' અને તેથી 
જીવશાઅ તથા શરીરશાસ્ર સિવાય ખીજી કોઈ દછિએ 
* માણુસ”' જેવી કોઈ અલાયદી ત્તત નથી. 


તેમ છર્તા માતવ ઇતિહાસ એમ દર્શાવે છે કે એક હકીકત 
શ્રાપણે સાવ વીસરી ગયા છીએ. આપખુદ સરસુખત્યારા અને 
નિરંકુશ સત્તાધારી ટોળકીએ પાતાના સાનવબ'ધુએા ૫૨ 
“સત્તા ચલાવવામાં તેમ જ એમનુ” શોપષણુ કરવામાં ભલે સકળ 
થાય, પરંતુ તેએ આવ! અમાનવીય વર્તાવના “પ્રત્યાઘાતો” 
પડતા તહીં રાષ્ઠી શકે. એમના પ્રજાજને। ભયભીત, શ'કાશીલ 
અતે એકલવાયા બની જય છે. અને પછી ખહારનાં કારણે 
નહોય તેચે એમનાં રાજ્યત'તો અસુક વખતે આપસેળે 
તૂટી પડે છે; કેમકે ભય, શ'કાશીલતા અને એકલવાયાપણાને 
લીધે એમની મોટપ ભાગની પ્રજા આખરે એવી પાંગળી 
ખની ન્ય છે કૅ તે અસરકારકપણે અને ખુદ્ધિપૂર્વક 
કામ કરી રાકવી નથી. આખાંને આખાં રાષ્ટ્રો અથવા 
અસુક સમૂહને લાંબા વખત સુધી એડી હેઠળ દખાવી 
રામી શકાય અતે એમનું શેપપણુ પણ કરી શકાય, પરતુ 
એતો “ અવશ્ય પ્રત્યાઘાત પડવાને ”, તેએ ખિલકુલ 
હતાશ થઈ નય છે, અને એસની ખુદ્ધિ, અભિકમ 
ને કુશળતા બુઠ્ઠી ચઈ ન્તય છે, તેથી તેએ પોતાના 
રાજ્યકર્તાએનાં કાગ ફેરી શકતા નથી. અથવા તે! પછી 
એમનામાં રોષ, ઘૃણા ને વિનાશક વૃત્તિ એટલાં ખધાં 
જેળાં થઈ નય છે કે તેએ પોતાની જ્ાતને!, પાતાતા 
શક્યકર્તાએતો તથા પોતાની સમાજવ્યવસ્થાને! વિનાશ 
૨22ર છે. ભણી, ઝગ સ્ત ગ્ની જૂઅ પણુ જગે છે, 
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અને પોતાની સજનશીલ વૃત્તિઓને આધારે એક વધુ 
સારો સમાજ રચવાની ઈચ્છા જન્મે છે, આમાંથી કચો 
પ્રતાઘાત ઊઠશે તે ઘણી ખાખતે] પર નિભ*ર છેઃ 
આશિક ને રાજકીય પરિખળે!, નૈતિક વાતાવરણુ, 
વગેરે. પરતુ પ્રત્યાઘાત ગમે તે હોય, આના ઉપરથી 
એટલું જરૂર સ્પટ થાય છે કે સાણુસ ગમે તેવી 
સ્થિતિમાં રહી શકે છે એમ કહેવું, એ કૅવળ અધસત્ય છે. 
એની સાથો!સાથ આપણે એમ પણુ નેડવુ' નેઈ એ કે પોતાના 
સ્વભાવચી તથા માનવ વિકાસ તેમ જ માનવ શાણુપણુ માટે 
આવશ્યક મૂછભૂત જરૂરિયાતેોથી વિપરીત એવી સ્થિતિમાં 
ને તે રહે, તો એનામાં તેના પ્રત્યાઘાત ઊઠયા વિના 
રહે જ નહી'. કાં તે! ધીરે ધીરે ખગાડ થતાં થતાં આખરે 
તેનો વિનાશ થાય, અથવા તે પછી એ પોતાની 
જરૂરિયાતોને વધુ અતુર્ષ એવી પરિસ્થિતિ નિમાણુ કરે. 

સારાંશ એ કૅ માનવ સ્વભાવ અને સમાજ એ બે વચ્ચે 
સ'ઘષ* સ'ભવી શકે છે અને એક આખે! સમાજ ખીમાર 
હોય એમ પણુ ખની શકે છે. આ વાત ફ્રોઇડે પોતાના 
* ઉપા ટપ૦ા કપાત 15 13150૦41૮0૬ ” સુસ્તકમાં ખહ્ડુ 
સારી રીતે દર્શાવી છે. એ પુસ્તકમાં એણુ એવીચે આશા 
વ્યક્ત કરેલી કે એક દિવસ કેક “સભ્ય સમાનેની 
ખીમારી” વિરે સ'રોધન-કાય હાથ ધરશે. 

આ પુસ્તકમાં આવા સ'શે(ધનને। હેતુ છે. આમાં સુખ્ય 
વિચાર એ છે કે જે સમાજવ્યવસ્થા માણુસની ખરેખરી 
મૂળભૂત જરૂરિયાતોને અનુરૂપ હોય તેં શાણા સમાજ 
કહેવાય, અ મૂળભૂત જરૂરિયાતો! શું છે તે માણુસને 
અવ્યાસ કરીતે નછી કરી શકાય. તેથી સૌ પ્રથમ આપણે 
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એ નછી ઝરવુ' નેઈશે કે માનવ સ્વભાવ કેવો છે, અને એ 
સ્વભાવના ફળસ્વર્પ માણુસની મૂઇભૂત જરૃશ્યાતેો શી 
છે? ત્યાર ખાદ આપણે માણુસના વિકાસકમમાં સમાજ 
શું ભાગ ભજવે છે તેનો અભ્યાસ ડરવેો! પઠરો. વળી, 
સમપ્તવ સ્વજણ્ઞાવ અસે સમપ્જ વચ્ચે કેવી રીતે સ'ઘ્ષેય ઊલ 
થાય છે, અને તેનાં શું પરિણામો! આવે છે તે પણુ આપણે 
ખાસ કરીતે આધુનિક સમાજના સ'દભ'માં નેઈશુ. 


૩ 


માનવીય પરિસ્થિતિ 


એના શરીર તેમ જ ઇન્દ્રિયવિષયક ધર્મોની ખાખતમાં 
માણુસની ગણુના પ્રાણીસૃણ્િમાં થઈ શકે. પ્રાણીનુ' જીવન 
વૃત્તિઆથી ને અસુક આદતે।થી ચાલે છે. જેમ જેમ પ્રાણીના 
વિકાસનુ' સ્તર ઊ'ચુ' થતુ' જાય છે ત્તેમ તેમ તેના વતનની 
સ્થિતિચુસ્તત!ા ઘટતી નય છે. ઉપરનાં સ્તરમાં તેા 
આપણુને ઠીક ઠીક ખુદ્ધિ પણુ જેવા મળે છે, જેથી પ્રાણી 
કેવળ વૃત્તિજન્ય વત"તથી કઈક અ'શે પર થઈ શકે છે અને 
પોતાની ઇચ્છિત વસ્તુઓ મેળવવા વિચારશક્તિને! ઉપચેગ 
પણુ કેરી શકે છે. તેમ છતાં પ્રાણીસધિની અ'દર૨ અસ્તિત્વના 
અમુક મૂળભૂત તત્ત્વો તો એનાં એ જ રહે છે. 


પ્રાણી પ્રકૃતિના જીવશાસ્્રીય નિયમોને વશ વતે” છે. એ 
પ્રકૃતિતુ' અ'ગ છે અને તેને કરી અતિકમતુ* નથી. તે પાતાના 
વિશે અને પાતાના અસ્તિત્વ વિરો સભાન નથી હોતું, અને 
તેનામાં ઈન્દ્રિય-સ્ઞાનની સપાટીને ભેટીને અ'દરતુ' સારતત્ત્વ 
ગ્રાહ્ય કરવાની સમજખુદ્ધિ નથી હોતી. પ્રાણીનું જીવન 


શ્જ શષ સમાજ 


સામાન્યપલે પ્રકૃતિ સાથે સુસ'વાદી હાય છે, અલણત્ત તેણે 
પણુ છીવવા માટે તીશ્ર સ'વષ* તે! કરવ! જ પડે છે, પણુ તેથે 
જે પરિસ્થિતિ સાથે કામ પાડવાનુ' છે તેતે અનુરૂપ થઇ 
જવા માટે પ્રકૃત્તિએ પ્રાણીને સનજ કડું” હોય છે. 

પ્રાણી-ઉત્કાંતિના અસુક તળે “માણુસને॥ જન્મ થયે।.” 
ઉત્કાંતિની ગ્રક્રિયામાં ત્યારે સુખ્યત્વે મામૃતિક પ્રેરણાને જ 
વશ વત'વાતું અતે વારસાગત અસુક હૉંચા સુજબ જ 
છવવાનુ' બપ થયુ”, ચેપપણુ' પ્રાણી ખે પગે ટટાર ચાલતું થયુ' 
અને તેના મગજને! ઘણે! વિડાસ થયે!, અને સૌથી મહત્ત્વની 
ખીના એ ખની કૈ માણુસના ઉઠ્ભવ સાથે “જીવન પોતાના 
વિશૅ સભાન અન્યુ'.” 


માણુસનતી સભાનતા, સમજખુદ્ધિ અતે કલ્પતાશક્તિને 
ફાર્ણે પ્રાણીશૃષ્િની અત્યાર સુધીની “ સુસ'વાદિતા “માં 
ખલેલ પહોંચી, માણુસ મ્રકૃતિતુ' શેક અગ છે, એ પ્રકૃતિના 
શાત્તિક નિયમોને વશ છે અતે તેને ખદલાવવા અસમ છે, 
તૈમ છતાં એ ખાઢીની પ્રકૃતિને અતિકમી શકે છે. આકસ્મિક 
સઘળે અતે સમચે તેને ભા ડુનિયામાં મૂકવામાં આવે છે અતે 
ટરી આકસ્મિક રીતે એને અહી'થી ઉપાડી લેવામાં આવે 
છેઃ માણુસ પાતાના વિજ્ને સભાન હોવાથી એ પોતાની આ 
અશક્તિ તેમ જ પોતાના ્સ્તિત્યની સર્યાદિતતા અતુભવે છે. 
એ પોતાના અ"તની-સૃત્યુતી કહપના કરી શફે છે. એ પાતાના 
અસ્તિત્વની દ્વેધામાંથી કેદી સુક્ત થઈ શકતે નથી, એ ઇચ્છે 
તોષે પોતાના મનથી પોતાની જતને અળગી કરી શકતે॥ 
નથી, ન્યાં સુધી જીવતે! છે ત્યાં સુધી એ પોતાના શરીરમીચે 
પોતાની જાતને અળગી ફરી શકતો નથી -- અતે એનુ" શરીર 
બેને જીવતે! શ્હેવાની ફરજ પાડે છે, 


શ્રાતવીય પશ્િધિતિ દ્વ 


 સમજ્ખુદ્ધિ માણુસ માટે આશીર્વાદરૂપ પણુ છે અને 
શાપર્પ પણુ છે. તેને લીધે એ ન ઊકલે એવી દ્વિધા ઉકેલવા 
માટે સતત સથ્યા ફરે છે, માનવ અવસ્થા અ ખાખતમાં 
ખીજા ખધા કરતાં જુદી તરી આવે છે. એ હમેશાં એક ન 
નિવારી શકાય એવી અસમતે।લતાની સ્થિતિમાં છેય છે. 
સાણુસની જિ'દગી ગતાનુગતિકતાથી જીવી શકાતી નથી; 
માણુસે “પોતે ” જીવડું પડે છે, માણુસ જ એક એયુ 
મ્રાણી છે, જે ક'ટાળી જઈ શકે છે અને પોતાને સ્વગ*માંથી 
કાઢી મૂકવામાં આવ્યો છે એવી જેને લાગણી થઈ શકે છે. 
માણુસ જ એક એવુ પ્રાણી છે, જેને પોતાનું અસ્તિત્વ એક 
ક્ોયડારૂપ લાગે છે, જે કોયડો એણું ઉકેલવાનો છે અને જેની 
એ અવગણુના કરી શકે તેમ નથી, માનવ-પૂજની પ્રકૃતિ 
સાથેની સુસ'વાદી ભૂમિકામાં એ પાછે! જઈ શકે તેમ નથી. 
એણે તે! પોતાની સમજખુદ્ધિનો નિરતર વિકાસ જ કશ્તા 
રહૅવાનુ' છે કે જેથી આખરે એ પ્રકૃત્તિ ઉપર તેમ જ પોતાની 
જાત ઉપર પ્રભુત્વ મેળવી શકે, 


પરતુ માણુસમાં શારીરિક બળને અભાવ છે. જન્મ 
વખતે એ ખધાં પ્રાણીએપમાં સૌથી વધુ નિઃસહાય હોય છે, 
અને તેને રક્ષણુ તેમ જ સાશ્સ*ભાળની ઘણુ લાંબા વખત 
સુધી જરૂર રહે છે. પ્રકૃતિ સાથેની એકતા એણે ગુમાવી છે, 
પણુ પ્રકૃતિથી નિરપેક્ષ એવુ' એક નવું અસ્તિત્ત ગાળવા 
માળનાં સાધને એને આપવામાં આવ્યાં નથી, એની સમજ- 
ખુદ્ધિ હજી ખિલકુલ પ્રાથમિક અવસ્થામાં છે. એને પ્રકૃતિની 
ગ્રક્રિયાઓતુ' સતાન નથી. પોતાની «તત તેમ જ અન્ય માણુસેો! 
વિશ્વેના જ્ઞાન વિના એ નાનાં નાનાં જૂથોમાં વહેચાઈને 
જીવે છે* 


મડ શાણુ। સમાજ 


અપ્મ, માનવ અવસ્થાની સમસ્ત્રા અનેરી છે. એ જાણે 
પ્રરૃતિતી ખહાર કે'ફાઈ ગચે છે, અતે હજીયે અ'દ૨ પણુ છે; 
એ રેવ પણુ છે અતે પજ પણુ છે; એ ભન'ત પણુ છે અને 
સીમિત પણુ છે. પોતાના અસ્તિત્વની અ'દરના વિરેોધા- 
ભાસે।ના નિત્ય નવા ઉકેલો રે।ધવાતું, તથા પ્રકૃતિની સાથે, 
પોતાના માનવખ'ધુએ સાથે તેમ જ પોતાની નત સાથે વધુ 
ને વધુ એકતા સાધતા જવાનુ માણુસ માટે આવશ્યક ખની 
રહે છે, અને આ જ વસ્તુ માણુસને પ્રેરતા ખધા માનસિક 
પશ્ખિળોનુ* મૂળ સ્રોત છે તથા તેની સનોવૃત્તિએ, લાગણીએ। 
તે ચિ'તાએઓતુ'ચે મૂળ કારણુ છે. 

ગ્રાણીને પોત્તાની શારીરિક જરૂરિયાતે1 -- ભૂખ, તરસ ને 
જાતીય ભૂખ --સ'તેષાય તે। તેટલાથી સમાધાન છે. માણુસ 
પણુ જેટ્લે અરો એક પ્રાણી છે તેટલે અ'શે આ જરૂરિયાતે। 
તેનામાં પણુ એવી જ રીતે તીવ્ર છે અને તે સ'તેપાવી 
પણુ સેઈ એ. પરતુ સાથોસાથ માણુસ “ માનવ” પણુ 
છે. અને તેથી માન્ન આ શારીરિક ભૂખાને સ'તોષ તેને 
સુખી ખનાવવા માટે પૂરતે। તથી, એટલુ' જ નહી' ખલ્કે એ 
તેને શાણ્‌। ખનાવવા માટે પણુ પૂશતે! નથી. માનવજીવનતુ 
આ એક આગવુ' લક્ષણુ છે. એટલે માણુસતુ' માનસ સમજવા 
માઢે તેની જર્રિયાતે।નુ* પૃથક્ફરણુ આવશ્યક ખને છે. 

માનવજાતની તેમ જ વ્યક્તિગત માનવની મૂળ સમસ્યા 
છે જન્મ પાસવાની, માતાના ગભસાંથી ખાળકનો જન્મ 
થાય છે. પણુ જન્મ પામવાની પ્રક્રિયા આ શારીરિક જન્મ 
સાથે જ પૂરી નથી થઈ જતી. એ તે! નિર'તર ચાલતી રણે છે. 
ખાળક ખહારની ચૌજ્વસ્તુએને એાળખતું થાય છે, એના 
મનમાં ભાવ ઊઠંવા લાગે છે, એ ચાલતું થાય છે. પણુ જન્મની 


શાતવીય પારારથાત થ્છ 


પ્રકિયા હજી ચાકુ જ છે, ળક બોલતાં શીખે છે, ચીજ- 
વસ્તુતો ચોગ્ય ઉપચોગ કરતાં શીખે છે, ખીજાએ।ની પ્રશ'સા 
પામતાં શીખે છે. ધીરે પીરે મોટા થતા માણુસમાં પ્રેમ, 
સમજ, ખુદ્ધિ, નિરીક્ષણુશક્તિ વગેરેનો વિકાસ થતો જાય 
છે. આસ, પ્રચલિત અથ*માં જેને આપણે જન્મ કહીએ છીએ 
તે તો આવા વ્યાપક જન્મને! માત્ર આરભ જ છે. માણુસનુ' 
આખુચે જીવન એ ખીજુ' કાંઈ નહી* પણુ પોતાને નિર'તર 
જન્મ આપતા જવાની એક સતત પ્રફિયા જ છે. ખરેખર 
મરણુ વખતે આપણે પૂરેપૂરા જન્મ પામી ચૂડ્યા હોવા 
નેઈ એ, પર'તુ મોટા ભાગના માણસોતુ એ રુર્ભાગ્ય છે કે 
તેએ પરિપૂણુ જન્મ પામે તે પહે્યાં જ મૃત્યુ પામે છે. 

વ્યક્તિગત માનવની જેમ માનવન્તતની પણુ આ જન્મ 
પામવાની પ્રફિયા નિર'તર ચાલતી રહૈ છે. માનવજાતને 
ઇતિહાસ એ આવા જન્મની પ્રકિયાનેો જ ઇતિહાસ છે. 
હજારે વષ પછી એનામાં વિવેકબુદ્ધિ, બ'ધુગ્રેમ વગેરેનો 
પ્રાટુર્ભાવ થચે।,_ પૂણુ" જન્મ પામેલે! અને પૂર્ણ પ્રખુદ્ધ માનવ 
કેવો હોય તે વિશેના દશનને। છેલ્લાં ચાર હનર વષમાં 
વિકાસ થતે। રહ્યો છે, આ ૬૨ન ઇંજીપ્ત, ચીન, ભારત, 
પેલેસ્ટાઈન, ગ્રીસ અને મેડિસફે।માં અનેક મહાન માનવ- 
શુરુઓ દ્વારા વિવિધ રીતે વ્યક્ત થયુ” છે, પથુ તે ખધામાં 
ખહુ ઝાઝો ફરક નથી. 

દરેક નવપ્રસ્ઘાન વખતે માણુસના મનમાં ક'ઈક ભયની 
લાગણી રહે છે; કારણુ કે પોતાને વધારે પરિચિત અને 
સહીસલામત લાગતી સ્થિતિમાંથી એલે નવી ને અન્નણી 
સ્થિતિમાં ઝ'પલાવવાનું હોય છે. "ખરેખર, નવજાત શિશુ ને 
વિચારી શકતુ હોતત તે! માતાના ગભ*માંથી છૂટા પડતી 


ક્ટ થાઉ! શમાજ 


વખતે એણે જરર મરણુને ભય અનુભવ્યો! હોત. એક પ્રેમાળ 
નિયતિ આ પ્રથમ ગભરાટમાં આપણી સ'ભાળ લે છે. પરતુ 
દરેક નવું ડગ માંડતી વખતે, આપણા દરેક નવા જન્મ વખતે 
આપણે ક્રી ફરી ભયભીત ખતી ઊઠીએ છીએ. આપણે 
કયારેય બે પરસ્પર વિરોધી વૃત્તિમાંથી સ્ક્ત યઈ રાકતા નથી. 
એક ખાજુ આપણુને ગભ*માંથી ખહાર નીકળવુ' છે; પશ્ુવત્‌ 
ભવસ્થામાંથી વધુ ને વધુ માનવીય અવસ્થા તરક્‌ જવું છે, 
ખ'ધ્રનમાંથી શુક્તિ પામવી છે. જ્યારે ખીજી ખાજુ આપણુ 
વલણુ ગભ*માં પાછા ક્રવાતુ', ફરી પ્રદુત્તિ તરફ જવાનું, 
નિક્ષિતતા તે સહીસલામતીને વળગી રહેવાત્તુ' હોય છે. 
પરતુ માનવીના વ્યક્તિગત તથા સમસ્ત સાનવત્તતના 
ઇતિહાસમાં પ્રગતિશીલ વલણુ ખળવત્તર પુરવાર થયુ* છે. 
તેમ છતાં કૂરી ફરીને પીછેઠુઠના વલણુને કારણ દરેકે દરેક 
નવજન્મ વેળાએ તીવ્ર સ'ઘષ* જ્તેવા મળે છે. 


પ્‌તાની અવરથાની વિશિષ પરિસ્થિતિમાંથી 
ઉદ્ભવતી માણુસની જરૃરિયાતે 


માણુસ સ્થિરતાપૂર્વક જીવી શકતે! નથી, કારણુ કૈ એની 
અ'દરની વિસ*ગતિએ। એને હમેશાં અસુક સમતોલપણુ* 
સાધવા માઢે મેરતી રહે છે. પશુ-અવસ્થાને! પ્રકૃતિ સાથેનો 
જે સુસ'વાદ પોતે ગુમાવી દીપે છે તેની જગ્યાએ એક નવે 
સુસવાદ સાધવા માટે માણુસ મથે છે. પોતાની પશુવત્‌ 
જરૃરિયાત સહતેષધ્યા બાદ માણુસ પોતાની સાનવીય 
જરૂર્યાત્તા સ'તોપવા સાટે પ્રેરાય છે. જ્યારે એતુ* શરીર 
એને'કહે છે કે રું ખાવું અને શું ન ખાવુ ત્યારે એની 


માનવીય પરિસ્થિતિ ર્ટ 


વિવેકખુહ્ધિએ એને એમ કહેવું નેઈએ કે કઈ જરૂરિયાતો! 
કૅળવવા જેવી તતે સ'તેોષવા જેવી છે, અતે કઈ જરૂરિયાતો 
કેરેમાઈ જવા ને ભૂખે મરી જવા દેવા જેવી છે. પરતુ ભૂખ 
તે કામના એ શરીરના ગુણુધર્મો છે, જે માણસને પોતાના 
જન્મની સાથે મળેછ્ું છે; ત્યારે વિવેકખુદ્ધિ અ'દર છે તે 
ખરી, પણુ તેતે માણુસો અને સિદ્ધાંતોના માગ'દશતની 
જરૂર પડે છે અને કેવળ સ'સકૃતિના વિકાસ દરમ્યાન જ તેને 
વિકાસ થાય છે, 

આક રીતે જેતાં ખધા જ માણુસે આદશ'*વાદી છે, અને 
આદશ*વાદી ખન્યા વિનતા એમનાથી રહેવાતું નથી. આખરે 
આદશ*વાદનેો અથ" એ જ ને કે શારીરિક જરૂરિયાતોને 
અતિકમીને ખાસ જે માનવીય જરૃરિયાતે। છે તે સ'તેોષવા 
સાટે મથવુ”. ફરક માત્ર એટલે! જ કે અસ્રુક આદશ*વાદ એફ 
સારો ને પર્યાપ્ત ઉકેલ પૂરે પાડે છે, જ્યારે ખીજ આદશવાદ 
તેમ કરી શકતે! નથી, આ સારા-ખરાખનેઃ નિથુષથ માતવ- 
સ્વભાવ વિશેના તેમ જ તેના વિકાસના નિયમો] વિશેના 
આપણા જ્ઞાનના આધારે કરવાને! હોય છે. 

સાનવ અવસ્થાની વિશિષ્ટ પિરસ્થિતિમાંથી જન્મતી અ 
જરૂરિયાતો અને વૃત્તિઓ શી છે ? 


(3) મિલનસારતા વિર અહગકેન્દ્રિતા 
પશુ-અવસ્થાતુ' એક ખાસ લક્ષણુ એ હતું કૈ તે પ્રકૃતિ 
સાથે એકરૂપ હર્તું, પણુ માણુસ પ્રકૃતિ સાથેના આ પ્રાથઞિક 
એકત્તમાંથી વિખૂટા પડી ગયો છે, અને પોતાની સમજખુદ્ડિ 
તેમ જ કલ્પનાશક્તિના કારણં માણુસ પાતાના આ એકત- 
વાયાપણુ! તેમ જ વિષૂટાપણા વિચે, પોતાની અસમથ*તા 
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તેમ જ અજ્ઞાન વિશે, તથા પાતાના જન્મ ને મરણના 
અઆડસ્મિક સ્વરૂપ વિરો સણાન છે. માણુસે ને અગાઉના 
ત્રકૃતિ સાથેના વૃત્તિજન્ય સ'બ'ધોની જગ્યાએ ખોતાના 
માનવ ખ'ધુમા સાથે નવા સ'બ'ધો ઊભા કર્યા ન હોત તે! 
તે આ અઆવરથાસે એક ક્ષણુ માટે પણુ જીરવી શકત નહી. 
એની ખષી શારીરિક જરૂરિયાતો] સ'તોષાઈ જાત તે। પણુ 
એતે ષોતાતુ" એકલવાયાપણુ' એક કેદ જેવું લાગત, અને 
પોતાની ક્વસ્થતા જ્તછીવી રાખવા માટે એ કેદમાંથી છૂટવાતુ 
તેને અનિવાય લાગત્તત ખરુ' કહીએ તેય માનસિક અસ્થિર 
માણુસ એ જ છે, જે કેઈઈ પણુ સાથે કાંઈ સ'ખ'ધ ખાંધવામાં 
સ'પૂણુ* નિષ્ફળ નીવડયે છે અતે જેલના સળિયા પાછળ ન 
હોવા છતાં જે કેરી છે. અન્ય ચેતન વ્યક્તિએ! સાથે એકરૂપ 
થવું, એમની સાથે સ'ખ'ધ્માં આવવુ' એ માનવજીવનની 
એક અનિવાય* જર્રિયાત છે, જેના સમાધાન ૫૨ માણુસની 
માનસિક સ્થિરતા સે સ્વસ્થતા નલેલી છે. આત્મીય માનવ 
સ'બ'ધોની બખીચે સારીગમ પાછળ તેમ જ જેને આપણે 
ગ્રેમ કહીએ છીએ તે ખધી લાગણીએ। પાછળ માણુસની આ 
આવશ્યકતા જ કામ ફરી શ્હી છે. 


આ એકત્વ માણુસ અનેક રીતે સાધી શકે છે. પોતાની 
જત કોઈ એક વ્યક્તિ, કોઈ એક સમૂહ, કોઈ એક સસ્થા 
જે ઈશ્વરને શરણ સાંપી દઈને સાણુસ વિશ્વ સાથે એક 
થવાને! પ્રયત્ત કરી શકે છે. આ રીતે તે પોતાના કરતાં 
સોટી એવી કેઈ વ્યક્તિ કે કોઈ વસ્તુને આધીન યઈ જઈને 
પોતાના વ્યક્તિગત અસ્તિત્વના વિખૂટાપણાને ભૂલી જઈ 
શકે છે, અને પોતે જે શક્તિને આધીન થયે હોય તેની સપ્થે 
એકતા અતુભવી જઞકે છે, ભાનાથી ખિલષજુલ વિરુદ્ધ માગે 
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પણુ માણુસ પોતાના વિખૂટાપણુાને ભૂથી શકે છે. જગત 
ઉપર પે!તાની સત્તા જમાવીને, ખીજાઓને પોતાના કખન્તમાં 
રાખીને પણુ માણુસ વિશ્વ સાયે એક થવાને! પ્રયત્ન કરી શકે 
છે, આમ, સત્તાધિકાર દ્રારા પણુ માણુસ પોતાના એકલ- 
વાયાપણાને। ઉપાય શે।ાધી શકે છે, શરણુતા અને સત્તાધિકાર 
એ બેઉમાં સમાન તત્ત્વ છે--આંધળા-લૂલાની જેડી જેવું 
પરક્પર જીવનાશ્રયી મિલનસારપણુ*. ખેઉ જણે પોતાની 
સ્વત'ત્રતા તે આત્મનિષ્ઠા ગુમાવી દીધી છે. બેઉ અન્યોન્યના 

' આશ્રયે જીવે છે. તેએ। પોતાની નિકેટતાની ઝ'ખના સ'તોષી 
શકે છે, પરતુ આંતરિક ખળ અને આત્મ-નિભ*રતાના 
અભાવથી પીડાતા રહે છે. અને વળી, સભાનપણે કે અભાન- 
પણે એમના વચ્ચે સ'ઘષતેો ભય સતત ઝગૂમતો રહે છે. 
આ શશ્ણુતા કે સત્તાધિકારિતાથી કદી સમાધાન થઈ શકતું 
નથી. ગમે તેટલી શરણુતા કે સત્તાધિકારિતા એકાત્મતા ને 
એકરૂપતાની અતુભૂતિ કરાવવા સારુ પૂરતાં નીવડતાં નથી, 
અને એટલે વધુ ને વછુ તે કરવાને પ્રયત્ન થાય છે. પણુ 
આખરે તેનુ” પશિણામ નિષ્ફળતામાં જ આવે છે. 


વિશ્ચની સાથે એકરૂપ થવુ” અને સાથોસાથ આત્મનિષ્ઠા 
અતે પાતાના આગવા વ્યક્તિત્વની અનુભૂતિ કરવી-- 
માણુસની આ બેવડી ભૂખ માત્ર ગ્રેમ દ્રારા જ સ'તોષાય 
છે, મેમ એ કોઈ ખીજી વ્યક્તિ કે ખીજ તત્ત્વ સાથેની 
એકાત્મતા છે, પરતુ તેમાં સાથોસાથ ખનેતુ' પોતાનુ 
જુઢાપણુ* અને આત્મનિષ્ઠા જળવાઈ રહે છે. પ્રેમ એ 
સ'વિભાગને1, ઘનિષ્ઠ સહચોગને] અનુભવ છે અને તેમાં 
વ્યક્તિના પાતાના આંતર-પ્રવાહની પૂણુ" અભિવ્યક્તિ માટે 
પૂરતો! અવકાશ રહે છે. પ્રેમની અતુભૃતિને કારસો બ્રમજાળેની 
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જાઈ આવશ્યકતા રહેતી નથી, તેમાં પો!તાના વિશે કે સામી 
વ્યક્તિ વિશે ખોટાં જભકલર્યાં' ચિત્રો રેપરવ્ાની કોઈ જર્‌ર 
પડતી નથી. તેમાં મહત્ત્વ પાત્રનુ' નહી', પણુ ગ્રેમની શુણુ- 
વત્તાતુ' છે. હુ' «યારે પ્રેમ કરુ' છુ' ત્યારે હુ' “ સવ ”7 
સાથે એકાકાર છુ, અને સાથાસાથ હું એક આગવી, મર્યાદિત, 
નશ્વર માનવ વ્યક્તિ પણુ ૪, ખરેખર, એકાત્મતા ને 
જુદાપણાના આ ક્ેતમાંથી જ પ્રેમ જન્મ પામે છે, અને 
પુનજન્મ પાસે છે. 


ગ્રેસ એ માણુસનો પાતાના માનવખ'ધુ સાથેનો, પોતાની 
નત સાથેનો, અને પ્રદુતિ સાથેનો સફ્િય ને સજના- 
દમફ સ'પરછુ છે, વિચારના ક્ષેત્રમાં આ સજનાત્મક 
પ્રક્રિયા વિશ્વના સસ્યફૂ આકલનમાં અભિવ્યક્ત થાય 
છે. કર્મના ક્ષેત્રમાં તે કળા તે હસ્તફારીગીરી જેવા 
સજ્નાત્મક કામર્માં અભિવ્યક્ત થાય છે. અતુભૂતિના 
ક્ષેત્રમાં તે સામેની વ્યક્તિ, સમગ્ર માનવન્તત તેમ જ પ્રકૃતિ 
સાથેની એકાત્મતારૂપ પ્રેમમાં અશિવ્યધ્ત થાય છે. પ્રેમની 
ભડુભૂતિમાં ખે વ્યક્તિ ખે મટી એક ખને છે અને સાથોસાથ 
બે કાયમ પણુ રહે છે, પ્રેમ આ અથમાં કરી એક 
વ્યક્તિ પૂરતે। મર્યાદિત રહેતે! નથી. જે હુ કેવળ કેક જ 
વ્યક્તિને પ્રેમ કરી શકુ, જે એક વ્યક્તિ ગત્યેનો મારે પ્રેમ 
મારા ખીજ સાનવખ'ધુઓથી મતે વધુ અછગો અને પરાચો 
ફરતે! હેય તે મારે સમજવું કે હું તે વ્યક્તિ પ્રત્યે અસેકવિધ 
રીતે આસક્ત છુ, પણુ હું તેને ચાહતે! નથી. ને હું એમ 
કહી શકતો હોઉ' કે “ હુ' તને ચાહું છુ'?, તે! એનો અથ* 
એ કે “ હું તારામાં સમગ્ર માનવજાતને, શ સૃષિમાં ચેતન" 
વ'તું જે કઈ છે તે સર્વને ચાહું છુ' હું તારામાં મારી જાતને 
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પણુ ચાહું છુ'. * આત્મ -પ્રેમ એ આ અર્થમાં સ્વા્થપરાયણુ- 
તાથી બિલકુલ ભિન્ન વસ્તુ છે. પ્રેમ તે! મતે વધુ સ્વત'ત્ર ફરે 
છે, કારણુ કે તે મને વધુ સમથ* તે વધુ સુખી ખનાવે છે, ને કે 
“એ સને મારા મ્રેસપાત્ર સાથે એટલે! તે! એકાત્મ બનાવે છે કે 
ઘડીભર તે। જણે મારુ' વ્યક્તિત્ત જ'સાઈ જય છે. ગ્રેમમાં 
મને એવી અતુભૃત્તિ થાય છે કે “ હુ' તું છુ'', તુ'--માર્‌' 
શ્રેમપાત્ર, તું -- એક અજાણી વ્યક્તિ, તું -- ચેતનવ'તુ' સર્વ 
કાંઈ, પ્રેમની અન્ુભૂતિમાં માનવ અસ્તિત્વને! એકમાત્ર જવાબ 
રહેલ છે, તેમાં જ માનવીની માનસિક સ્થિરતા તે સ્વસ્થતા 
રહેલી છે, 

સજનાત્મક પ્રેમ માણુસરમાં અનિવાયપણે ચિ'તા, 
જવાખદારી, આદર અને પરિચય જન્માવે છે. જે હું' ચાહતે 
હોઉ' તો હું ચિ'તા કરુ-- અર્થાતૂ ખીજી વ્યક્તિના વિકાસ 
તેમ જ સુખને માટે હું સકિયપણે દરકાર રાખતો 
થાઉ, હું માવ પ્રેક્ષક ખનીને બેઠો ન રહું. હુ' જવાખદાર 
ખતુ', અર્થાત્‌ હું" તેની જરૂરિયાતોની કાળજી લેતો 
થાઉ'; અને તે પણુ એ વ્યક્ત કરે તેટલી જ જરૂરિયાતોની 
માત્ર નહી, ખલ્કે એ વ્યક્ત ન કરી શકતી હોય કે ન કરતી 
હોય તેવી જરૂરિયાતોની પણ. હું એ વ્યક્તિતો આદર કરુ', 
અર્થાત્‌ એ જેવી હાય તેવી એને નેઉ'; મારી કામનાએ! 
અને મારા ડરને લીધે એ વ્યક્તિના અસલ ચિત્રને હુ' વિકૃત 
થવા ન દઉ. હું એને ઓળખું, અર્થાત્‌ ઉપર-ઉપરની 
સપાટીને વીધીને હુ” એ વ્યક્તિના અ'તરતમ સુધી પહેંસુ 
અને મારા અ'તરતમ ઠ્વારા હું એની સાથે મારો ગાઢ સબ'ધ 
ખાંધુ% મારા અસ્તિત્ના પરિઘથી નહી યલુ કેન્દ્રથી હુ' એની 
સાયે સ'કળાઉ. 

ન 


૩૪ શાણા સમાજ 


સજતાત્મક પ્રેમ ન્યાર્‌ ખે સમાન વ્યક્તિએ વચ્ચે 
પાંગરે છે ત્યાર તે ખધુપ્રેમ કહેવાય છે. માતૃપ્રેમની 
ખાખતમાં બે વ્યક્તિ વચ્ચેનો સ'બ'ધ સમાન ભૂમિકા ઉપરતે। 
નથી હોતે।, બાળક તદન નિઃસહાય અને માતા ઉપર જ 
નિભ્*ર હોય છે. પણુ વિકાસ પામવા માટે એણે વધુ ને વધુ 
સ્‍્વત'ત્ર થતા જવાતું છે, કે જેમી આખરે તેને માતાના 
અવલ'બનની જરૂર ન પડે. મા-ખાળકના સ'બ'ધ્માં માતાના 
પક્ષે અત્ય'ત તીવ્ર પ્રેમની જર્‌ર પડે છે અને તેમ છતાં થવું એમ 
જેઈએ કૈ આ પ્રેમ જ ખાળફતે માતાથી ભિન્નપણે વિકાસ 
પામવામાં તેમ જ સ'પૂણું* સ્તત'ત્ર થવામાં મદદર્પ ખનવે। 
જેઈએ, આ અળગા થવાની પ્રકિયા શરૂ થાય તે પહેલાં 
જાઈ પણુ મા મણે પેપ્તાના ખપ્ળડતે ચાહું સહેલું હેપ્ય છે; 
પરતુ ખાળક્તે ચાહવું અને સાથોસાથ તેને અળશુ' થવા 
રેવું, એટલું જ નહીં' એ અળગુ' થાય એમ ઇચ્છવલુ'-- આ 
બાખતમાં મેપ્ટા ભાગની માતાએ! નિષ્ફળ જ્તય છે. 


પતિ-પત્નીના પ્રેમમાં એકરસ અને એકરૂપ થવાની પ્રેરણા 
રહેલી છે. તેનો આર'ભ ભિન્નત્વસાંથી થાય છે, અને આખરે 
તે એકત્વમાં પરિણુમે છે. માતૃપ્રેમ એકત્વમાંથી શરૂ થઈ ને 
શિન્નત્વમાં પરિભુમે છે. પતિ-પત્નીના પ્રેમમાં મિત્ર-પ્રેમને 
અને ખધુ-ભગિની-પ્રેમના અભાવ હોય અને તેમાં માત્ર 
એકમેક સાથેના સ'ગલનની જ ઝ'ખના હોય તે। તે પ્રેમ 


વિનાની કૅવળ જાતીય ભૂબ જ છે અથવા તે! ગ્રેમની 
વિકૃતિ છે, 


આમ, મિલનસારપણુ" એ માનવજીવનની એક આવ- 
ડ્યકતા છે, માણુસ એકલે! રહી શકતે] નથી. એણે પાતાના 
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માનવળ'ધુ સાથે સંખ'ધ ખાંધવો જ પડે છે, જે માણુસ આવી 
રીતે અન્ય વ્યક્તિએ। સાથે સ'બ'ધ ન ખાંધી શકે તે અહ કેન્દ્રી 
ખને છે, આ અઠ્ડ'કેન્દ્રિતા ખધા જ તીત્ર માનસિક રોગોનું” 
સુખ્ય લક્ષણુ છે. અહ'કૅન્દ્રી વ્યક્તિને મન પોતાની વિચાર- 
પ્રફ્રિયાએ, લાગણીએ। અને જરૂરિયાતે। એ જ આ ડુનિયામાં 
એફ માત્ર વાસ્તવિકતા છે, ખહારતા જગતની એને કાંઈ પડી 
નથી, માનસિક અસ્થિરતાના ખધા પ્રકારમાં આપણુને અહુ- 
કેન્દ્રિતાતુ' એકદમ આત્ય'તિક સ્વરૂપ જેવા મળે છે. માનસિક 
અસ્થિસ્તાવાળા માણુસે જગત સાથેનો સ“૫૩* બિલકુલ ગુમાવી 
દીધે! હોય છે, એ પોતાની જાતના કૅશેટામાં પુરાઈ ગચે 
હોય છે, એ ભૌતિક કે માનવીય વાસ્તવિકતાને એ જેવી હોય 
તેવા સ્વરૂપમાં અતુલવી શકતો! નથી, ષણુ પાતાના તરગો 
સુજબ અતુભવે છે, અહ'કેન્દ્રિતા એ વાસ્તવિકતા, વિવેક- 
ખુદ્ધિ અને પ્રેમથી બિલકુલ વિરુદ્ધ ક્વ પર છે. 


(૨) સજતશીલતા વિ. વિધ્વ'સકતા 


એક નિષ્કિય પ્રાણી તરીકેની પોતાની અવસ્થાને માણુસ 
અતિકમવા માગે છે. માણુસને એતી નાણુ, સ“મતિ ફે ઈચ્છા 
વિના જ આ જગતમાં ફ્ે'કવામાં આવે છે અને એની સ'મતિ 
3 ઇચ્છા વિના જ ફરી એને અહી'થી ઉપાડી લેવામાં આવે છે. 
આ ખાખતમાં તે પશુ, વનસ્પતિ કૅ નિવ પદાથ* કરતાં ફાઈ 
જુદ નથી, પર'તુ પોતાની સમજભબુદ્ધિ અને કલ્પનાશક્તિતે 
-કારલે માણુસ પોતાની આ કઠપૂતળી જેવી નિન્કિય ભૂમિકાથી 
સ'તુષ રહી શકતે। નથી. એટલે “ સજક” ખનીને પોતાની 
અવસ્થાની આકસ્મિકતા ને નિષ્ક્રિયતાને અતિકમવાની 
માણુસને હમેશાં પ્રેરણા રહા ૩૨ છે. 


3 શાસ સમાજ 


માણુસ જીવનનુ” સજન કરે છે. સમસ્ત જીવચદિને! આ 
એક અજાયખ સુણુષ્રમ છે. પરંતુ માણુસની ખાખતમાં કરક 
એ છે કે પોતાનુ સજન થયુ' છે અતે પોતે પણુ એક સર્જક 
છે એ વિરે માત્ર તે એકલે। જ સભાન છે. માણુસ, કે પછી સ્રી 
જીવનનુ” સજ*ન કરી શકૅ છે -- ખાળકને જન્મ આપીને અને 
'એ સ્વાશ્રથી થઈ જાય ર્ત્યા સુધી તેની સારસ'ભાઈ લઈ ને. 
માણુસ--સુરષ ને ઓ ખેઉ --ખી વાવીને, ભૌતિક પદાથોતુ' 
ઉત્પાદન કરીને, કળાતુ' સજન કરીને, વિચારાનુ' સજન 
કરીને, એકમેકને પ્રેમ કરીને સજન કરી શાકે છે. 
સર્જનની પ્રકિયાર્માં માણુસ એક પ્રાણી તરીકફૅની પોતાની 
અવસ્થાને અતિફમી «તય છે, તથા પોતાની અવસ્થાની 
નિષ્કિયતા ને આકસ્મિકતાને વટાવી જઈ ને હેતુપૃણુ*તા તે 
સ્વત'ત્રતાના ક્ષેત્રમાં પહોંચી જાય છે. માણુસની ઊધ્વી"કરણુ 
માટેતી આ અભીપ્સામાં જ પ્રેમ, કળા, ધમ' ને ભૌતિક 
ઉત્પાદન સાટેતુ' એક મૂળ રહૅલુ' છે. " 

હું જે જીવનનું સરત ન કરી શછું' તે! તેને! સ'હાર કરી 
શમુ' છુ, જીવનને! વિધ્વ'સ કરીને પણ હું' તેને અતિકમી 
શકુ* છુ સાણુસ જીવનને સ'હા૨ કરી શકે છે તે પણુ 
એક અજાયખ ઘટતા છે. સ'હારની કિયાર્માંચે સાણુસ 
જીવનથી ઉપર ઊઠી શકે છે. એટલે માણુસ પોતાની ન્તતને 
અતિકમવા મથે છે તેમાં તેની સમક્ષ બે વિકલ્પ છે -- સજન 
કે સહાર, પ્રેમ કે ઘૃણા, માનવ ઇતિહાસમાં તેમ જ 
આપણુ પોતાના જમાનામાં આપણે સ'હારની ઇગ્છાની જે 
ગ્રખળતા નનેઈ એ છીએ તેનાં મૂળ સાતવ સ્વભાવ રહેલાં 
છે, જેવી દ્રીતે સજ*નની પ્રેરણાનાં મૂછ પણુ તેમાં રહેલાં છે. 
તેમ છતાં એમ કહેવું કે માણુસ પ્રેમ તેમ જ વિવેકખુદ્ધિના 
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સદ્ગુણાને! વિકાસ કરવા માટે સમથ છે, તે કાંઈ માણુસની 
સદ્વૃત્તિમાંની ભોળી માન્યતાને કારણે નહી'. વિધ્વ'સકતા 
એ પણુ માનવ અશ્તિત્તના મૂળમાં જ રહેલી છે અને ખીજી 
ફોઈ પણુ વૃત્તિ જેટલી જ આ વૃત્તિચે તીત્ર તે પ્રખળ 
છે. પસ્તુ--અને આ મારી દલીલને! અસલ ઝુક્ઞે છે-- 
તે સજનશીલતાનેો માત્ર વિકલ્પ છે. સજન તે સ'હાર, 
પ્રેમ ને ઘૃણા એ સ્વત'ત્ર બસ્તિત્વ ધરાવતી બે અલાયદી 
વૃત્તિઓ નથી, એ તે! ખ'ને માનવ અવસ્થાને અતિકમવાની 
' માણુસતી એકની એક જર્‌શિયાતના ખે પ્રત્યુત્તરા છે. અને 
જ્યારે સજનની ઈચ્છા ન સ'તોષી શફાય ત્યારે સ'હારની 
ઇચ્છા ઉદ્ભવે છે, તેમ છતાં સજ*નની પ્રેરણા સ'તેષાવાથી 
સુખ ને સમાધાન મળે છે, જ્યારે વિધ્વ'સકતામાંથી ડુઃખ ને 
વ્યથા જન્મે છે, સૌથી વધારે વિધ્વ'સકના પોતાના માટે, 
ઉ૩) ખ'ઘ્યુતા વિ. ગોત્ર - ગમન 
માણુસનેો માનવ તરીકેનો જન્મ એટલે પોતાના 
પ્રાકૃતિક આવાસમાંથી બહાર તીકળવાને આરભ, પોતાના 
પ્રાકૃતિક ખ'ધનેઃતા વિચ્છેદને। આર'ભન તેમ છતાં આ વિચ્છેદ 
પોતે જ ભયજનક છે. માણુસ સે પોતાનાં પ્રાકૃતિક મૂળિયાં 
ગુમાવી બેસશે તો એ કયાં જરે ર એ એકલો પડી જરે, 
ઘરબાર વિનાનેઇ જડમૂળ વિનાનો. આ અવસ્થાનુ' એકલ- 
વાયાપણુ' તે નિઃસહાયપણુ' એનાથી જિરવારો નહીં, એની 
માનસિક સ્થિરતા ડગી જરો. એ પોતાનાં “ પ્રાકૃત્તિક ” સછા 
એટલા પ્રમાણુમાં જ છેડી શકરો, જેટલા પ્રમાણમાં એ 
નવાં “ માનવીય ” મૂળ પામશે. આવા નવાં મૂળ મેળવ્યા 
પછીજ એ ડુનિયામાં ફરી નિશ્ચિત ખનરે. એટલે આ 


૩૮ શાણે સમાજ 


માકૃતિક સ'બ'ધો ન તોડવાની તીત વૃત્તિ માણુસમાં જણાય 
છે, તેમાં કાંઈ આશ્ચય* પાસવા જેવુ" નથી. પ્રકૃતિથી, 
માતાથી, લોહીનાં સગાંગાથી તે ભૂમિમાતાથી માણુસને 
જ્યારે અળગે1 કરવાના પ્રયત્ન થાય છે ત્યારે એ આની 
સામે લડે છે. ્ી 


સૌથી પાથમિક પ્રાકૃતિક સ'બ'ધ છે ખાળકના એની 
માતા સાચેનો., ખાળક માતાના ગભ*માં જીવનને! આર'ભ 
કરે છે અને મોટા ભાગના પ્રાણીએ! કરતાં ત્યાં ઘણે વધુ 
વખત રહે છે. જન્મ પછી પણુ બાળક શારીરિક દષ્ટિએ 
નિઃસહાય અતે સ'પૂણપણે માતા ઉપર નિભ*૨ રહે છે, આ 
નિઃસહાયતા અને નિભ*રતાને ગાળેચે કેઈ પણુ પ્રાણી 
કરતાં ઘણે લાંબા હોય છે, ગેની શારીરિક જર્‌શ્યાતેા 
અ જૂ ઉષ્મા તે સ્તેડ માટેની એની ભાવાત્મક 
જરાંર્યાતો માટે એ માતા ઉપર જ નિભ્ષ્ર છે. 
માતાએ સને માત્ર જન્મ જ નથી આપ્યો, એ એને જીવન 
પણુ આપતી રહે છે, સાતાની સ'ભાળ ખઆળક સાતા સાટે 
કાંઈ કર્‌ છે તેના પર અવલ'ખિત નથી. એ ખિલકુલ ખિન- 
શરતી છે, માતા સ'ભાળ લે છે, કારણુ કે નવન્તત જવ સે 
એનું ખાળક છે. જીવનનાં આ નિર્ણાયક પ્રથમ વર્ષોમાં બાળક 
એમ અતુલવે છે કે પોતાની મા જીવનનો ઝરા છે, એક સર્વા- 
શ્લેપી, પાલનહારી, પોષણુકારી શક્તિ છે, માતા એએ અન્ન છે, 
ગ્રેમ છે, એ ઉષ્મા છે, એ વસુધા છે. એને પ્રેમ પામવો 
એટલે જ જીવ'ત હોવુ', મૂળ સાથે અનુખ'ઘિત હોવુ, 
નિશ્ચિ'ત હોવુ”, 
જેમ જન્મ એટલે ગભતુ' સ'રક્ષણુ છેડવું, તેમ વૃદ્ધિ 
પામવી સ્ેટલે માતાનુ' સ'રક્ષક તતુ'ળ છેડડવુ* તેમ છતાં 
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સુખ્ત વયના માણુસમાં પણુ સાતાને વળગી રહેવાનુ' આ 
વલણુ સ'પૂણુ'પણે નાબૂદ થયું નથી હોતું. પુખ્ત માણુસ 
પગભર ઊભે! રહી શકે છે, પોતાની સ'ભાળ લઈ શકે છે, 
પોતાની તેસ જ અન્યની પણુ જવાખદારી વહેન કેરી શકે છે. 
-- પરતુ જીવનની વધેલી ગુ“ચવલે, આપણુ અધૂરુ' જ્ઞાન, 
આપણા અસ્તિત્વની આકસ્મિકતા, આપણાથી થતી અનિવાય* 
ભૂલે, વગેરેતે જતાં સુખ્ત માણુસની સ્થિતિ કાંઈ ખાળક 
કરતાં ખહું જુદી નથી, દરેક યુખ્ત માલુસને મદદની, ઉષ્માની, 
સાર્સ'ભાળની જરૂર હોય છે. આ જરૂશિયાતે। ખાળકની 
જરૂરિયાતે। કરતાં ઘણી રીતે જુદી હોવા છતાં, ઘણી રીતે 
પાછી એના જેવી જ છે. તેથી સરેરાશ સુખ્ત માણુસમાં પણુ 
અગાઉ માતા સાથેના સ'બ'ધ દ્વારા મળતી એવી ચલામતી 
તે સ્થિરતા માટેની ભૂખ આપણુને નવા મળે તેમાં 
નવાઈ શી? 

માનસિક રગશાસ્ની અ'દર આપણુને આ અગગે 
પુષ્કળ પુરાવા મળસે. આના સાથી તીવ્ર સ્વરૂપમાં આપણુને 
માતાના ગભ*માં પાછા ફરવાની ઝ'ખના જેવા સળશે, 
આ ઝખનાથી સ'પૂણૂપલે અભિભૂત થયેલ સમાથણુસ 
સાતાના ગભ્*માંના ખશ્ચાની જેમ વત'શે. કેટલીક 
સાવ પ્રાથમિક જવાબદારીએ। ઉપાડવા પણુ તે ત્રસમર્થ 
હરે, તીવ્ર માનસિક વ્યાધિથી પીડાતા કેટલાક માણસોમાં 
પણુ આપલે આવી જ ઝ'ખના જેઈએ છીએ, પણુ 
તે દખાવી રાખેલી હોવાને કારણે માત્ર સ્વપ્નોમાં કે 
વતનની કેટલીક વિચિત્રતાએપ્માં જ દેખા રે છે. સ્વપ્નમાં 
આ ઝ'ખના જીદ જુદા પ્રતીકે રૂપે દેખાય છે --ને પોતે 
એક અ'ધાસી ગુફામાં છે કે એક માણુસવાળી સબમરિનમાં 
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છે કે ઊ'ડા પાણીમાં ડૂબકી દઈ રહ્યો છે, વગેરે, આવા 
માણુસના વતનમાં આપણુતે જીવનનો ભય અને મરણુતુ 
વીત્ર આકરષષણુ ન્‍નેવા સળે છે. ( પ્રતીકાત્મક રૃપે મરણુ એટલે 
ગભ'માં, સા વસુધામાં પાછા ફ્રવાપણુ', » ક 
માતા સાથેના વળગણુનું થોડુ' એછુ' તીવ સ્વરૂપ*# 
આપણુને એવા દાખલાઓ માં જેવા મળે છે, જેમાં માણુસે જણે 
જન્મ પામવાતુ' ત્‌ સ્વીકાયુ*' છે, પણુ માતાતું ધાવણુ છોડવાનું 
થાર પછીવું પગછુ' ભરતાં એ ડર છે, સાતવજન્મના આ 
તબક્કે અટકી પડેલ સાણુસોમાં એવી તીત્ર ઝ“ખના હેય છે કે 
કોઈ માતૃવત્‌ વ્યક્તિ એનું પાલનપોષણુ કરે, એની સારસ'ભાળ 
રાખે, એને કેડે તેડીને ફેર. આ કાયમના પરાવલ'ખી 
માણુસો! છે, માતૃવત્‌ આધાર &૨ થાય તે એમને ડર લાગે - 


છે પણુ એ પ્રેમાળ આધાર હોય તે તેએ આશાવાદી તે 
સ!ફય રહે છે, 


માણુસના વ્યક્તિગત જીવનમાં જણાતા આ માનસિક 
શેગનાં લક્ષણા આપણુતે સાનવજાતની ઉત્કાંતિમાંચે જેવા 
મળે છે. દુનિયામાં ખધે ગોત્ર-ગગનને। નિષેધ કરાયે। છે. 
સાથી પછાત સમાનેમાં પણુ આ નિષેધ નવા મળશે. ગોત્ર- 
ગસનતે। નિષેધ એ સવ* માનવીય વિડાસ માટે એક આવશ્યક 
શરત છે. માણુસે જન્સ પાસવા માટે, પ્રગત્તિ ડરવા માટે પોતાને 
માતા સાથે નડતી નાળ કાપવી જ પડે છે, માતા સાથે 
જોડાયેલા રહેવાની પોતાની ઊડી ઝ“ખના ઉપર કાખૂ મેળવવો 
જ પડેછે. આ મોત્ર-ગમનની ઈંચ્છાનુ' ખળ માતા પ્રત્યેના 
જાવીય આઓક્ષણુમાં નથી, પણુ અ'દર રહેવાની, કે સર્વાશ્લેષી 
ગભ*મ પાછા કફેરવાની, કે સવ"પોાષક સ્તનને કૂરી 
મેળવવાની ઊ'ડી ઝં'ખનામાં છે. ગોત્ર-ગમનનો નિષેધ એ 


શ 
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ખીજી' કાંઈ નહી પણુ સ્તરના પ્રવેશદ્રદાર પર તાતી તલવાર 

સાથે પહેરા ભરતે! દેવટ્ઞત છે, જે પ્રકૃતિ સાથેની એકતા 

રૂપી ખિન-વ્યક્તિગમત અવસ્થામાં પાછા ફરતાં માણુસને 
રકે છે, 

“ જે કૈઆ ગોત્ર-ગમનને] સવાલ માત્ર માતા સાથેના 
વળગણુ પૂરતે। જ મર્યાદિત નથી, માતા સાથેતે સ*બ'ધ એ 
તે બધા પ્રાકૃતિક લોહીના સ*બ'ધોમાંનો સૈથી પ્રાથમિક 
સ'બ'ધ છે. આ લેહીનુ' ખ“ધન લેણહીનાં સગાંએ। સુધી 
વિસ્તરે છે; કુટુ'ખ, જતિ, અને પાછળથી રાજ્ય, રાષ્ટ્ર કે 
ધમ મુખ્ત માણુસને માટે એ જ સ્વરૂપ ધારણુ કરે છે, જે 
અસલમાં વ્યક્તિગત માતાતનુ* એક ખાળકને માટે છે. માણુસ 
એને આશ્રય લે છે, એમાં સલામતી અનુભવે છે, પોતે 
એનાથી જીદ્દો નથી પણુ એને જ એક ભાગ છે એવી એકયની 
લાગણી ધરાવે છે. જે બ્યક્તિ પોતાની જ નત્તિની ન હોય તે 
સાવકી ને ખતરનાફ મનાય છે. 

સાતા સાથેતું આ વળગણુ ક્રોઈ ડે સાનવ વિકાસની 
ખાખતમાં એક અણ્‌ીની સમસ્યા રૂપ ગણયુ'. એની વિચાર- 
સરણી અતુસાર એણે માતા સાથેના આ વળગણુની તીત્રતાનું 
કાર્‌ણુ નાના છેકકરાનદ માતા ધત્યેના “ વતતીય ” આકષ*ણુમાં 
અને માનવ સ્વભાવમાં છુપાચેલી ગે'્ર - ગમનની ઝ'ખનામાં 
જેચું, વળી, એણે કહ્યું કે છોકરાનો પિતા પ્રત્યેના દ્રેષ એ 
એની સાથેની જાતીય ધતિસ્પર્ધાતુ' પરિણામ છે. 

હૈવે, શ્રોઈડે માતા સાથેના વળગણુનું' અત્ય'ત મહત્ત્વ 
જેઈ શક્યો હતે, પરંતુ એલે એતુ' વિચિત્ર અથઘટન કરીને 
ચાતાની શોધને પ'ગુ ખનાવી મૃકી. એલે નાના છોકરાની 
અ'દર સુખ્ત વયના માણુસની જાતીય વૃત્તિતુ' આરાપણુ 
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કયુ” | ફ્ોઈડ કહે છે કે નાના છેઇકરામાં જાતીય ભૂખ હોય છે 
તેથી તે પોતાની નજીકમાં નજીકની ઔ તરફે જાતીય આકષ*ણુ 
અનુભવે છે, પરતુ આ ત્રિક્ષેણુમાં એને પ્રતિસ્પપી" ઘણે 
ચહ્યાતે। હોવાથી એણે પોતાની ઇચ્છા છેડડી રેવી પડે છે. 
ફ્રોઈડને। સિદ્ધાંત એ અવલોકનીય હુકીકતેતુ' એક વિચિત્ર 
ખોદ્ધિક અથઘટન છે. ગોત્ર- ગમનની ઇચ્છાના “જાતીય” પાસા 
ઉપર ભાર મૂઠીને ફ્રોઈડ નાના છોકરાની ઇચ્છા જાણે કાંઈક 
વિવેકસરની હોય એમ સમજાવે છે અને ખરી સમસ્યાને 
ઉવેખે છેઃ માને વળગી રહેવાની, એના વતુ'ળમાં' પાછા 
કૂરવાની, એના જ એક ભાગ રૂપ રહેવાની, બાળકની અવિવેકી 
ઈચ્છાની તીવ્રતા તે ઊ'ડાણુ. ફોઈ ડે એમ સમન્નવ્યુ”છે કે 
પિતા રૂપી પ્રતિસ્પપી* હોવાને કારણે બાળકની ગોત્ર-ગમનની 
ઇચ્છા સ'તોષાઈ શકતી નથી. જ્યારે વાસ્તવમાં ગે।ઢતવ-ગમનની' 
ઇચ્છા એ ગુખ્ત જીવનની બધી જ જરૂરિયાતેથી બિલકુલ 
વિરૂદ્ધ છે. અને સામાન્યપણે નવા તો એમ મળે છે કે 
જાતીય વૃત્તિને કારણે જ છેવટે યુવાન માણુસ પોતાની 
માથી અળગે। થતે। જાય છે. 


આમ, કફોઈડનોા સિદ્ધાંત માતાના સ્તેઠુ મારેની 
માણુસની ઝ'ખનાને એક ખાજુ સ્વીકાર કરે છે તે! ખીજી બાજુ 
ઈનકાર કરે છે. ગોત્ર -ગમનની ડામનાને સવેરપરી અગત્યતા 
અપી'ને માતા સાથેની ગાંઠતુ' મહત્ત્વ સ્વીકારાય છે, પરતુ 
ખીજી ખાજી એતે જાતીય વૃત્તિ તરીકે ઘટાવવાથી એ ગાંઠતા 
ભાવાત્મક -- અને સાચા --- અથ*તે। ઈનકાર થાય છે. ટ્રોઈડે 
માતાને એના સ્થાનેથી પદબ્રછ કરીને તેસે નતીય વાસનાતુ* 
એક સાપન ખનાવી મૂકે છે, દેવીતે વેશ્યામાં પલટી 
નાખે છે! 
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ક્રોઈ ડે પોતાની મહાન શોધતે આવી રીતે વિકૃત કરી 
મૂટી તેતુ' સુખ્ય કારણુ એ જણાય છે કે તેની વિચારસરણી 
ષિતૃપ્રધાન સમાજના ખ્યાલથી ૨'ગાચેલી હતી. ફ્રે!ઈડથી એક 
પેઠી પહેલાં એક ખીજી પ્રતિભ્નાવાન વ્યક્તિએ માતા પ્રત્ચેતા 
આ વળગણુમાં માણુસના વિકાસકમતુ' દશન ફરેછુ. એ હતા 
શ્રી નેહ જેકબ બેકેદ્રેન. ખૌદ્ધિક, જાતીય અથ*ઘટનથી 
એમની દણિ સ'કુચિત ન થઈ છહોવાતે કારણે તેએ! મૂળ 
હેટીકતને વધુ ઊ'ડાણુથી અતે વધુ વાસ્તવિકપણે ન્તેઈ 
શક્યા, એમણે એવુ' અતુમાન તારવ્યુ* કે પિતૃપ્રધાન સમાજ 
અસ્તિત્વમાં આવ્યો તે પહેલાં માનવજાત માતૃપ્રધાન 
સમાજના તબક્કામાંથી પસાર થઈ છે, અને તેમાં વ્યક્તિનુ' 
અને સમાજતું માતા સાથેનુ' તથા લોહીનાં સગાં તેમ જ 
ભૂમિ સાથેતું વળગણુ સવોપરી હતુ ત્યારે ઝુટ્ટખમાં, 
સામાજિક જીવનમાં અતે ધમમાં માતા જ કેન્દ્રસ્થાને 
હતી. ગ્રીસમાં અને ભારતમાં એવા ઘણા પુરાવા મળે છે કે 
ઉત્તરતુ' આકમણુ થયું તે પહેલાં ત્યાં માતૃપ્રધાન સસ્કૃતિ 
અસ્તિત્વમાં હતી. ત્યાં માતૃદેવતાએ।ની સ“ખ્યા તે મહત્ત્વ 
વિશેષ જણાય છે તે પણુ આતુ' જ સૂચક છે, ( દ. ત. 
મોાહુન-ને-દરાની માતૃદેવી, નિષુરની નાગદેવી, ભારતની 
મા કાળી. ઝે કેટલીક આદિવાસી જાતિઓમાં આજેચયે માતૃ- 
પ્રધાન સમાજના અવરેોષે નવા મળે છે, 


પમ, માતા સાથેના વળગણુમાં ફ્રોઈ ડે જ્યારે માત્ર 
નકારાત્મક ને રાગિટટ લક્ષણુ જ જેચું, ત્યારે બેકે[્રેન તેનાં 
નકારાત્મક તે વિધેયાત્મક એમ ખેઉ પાસાં નઈ શકયા. 
માતૃપ્રધાન વ્યવશ્યાસાં જીવન, સ્વત'ત્રતા તેમ જ સમાનતાના 
સમથન રૂપ જે લાગણી અનુલવાય છે તે એક વિધેયાત્મક 
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પાસું છે. માષુસે। જેટલે અ'શે પ્રકૃતિનાં બાળકે! છે, માતાઓ નાં 
આછા છે, તેટલે અ'શે તેએ બધા સમાન છે, એમને એક- 
સરખા અધિકારા ને હક્કો છે, અને જીવન જ એક માન 
ગણુનાપાત્ર મૂહ્ય છે, બીજી રીતે કહેવું હોય તે।, માતા પોતાનાં 
ખાળકોને ચાહે છે તેનું કારણુ એ નથી કે એક ખાળક બીના 
ખાળક કરતાં વધુ સારુ" છે અથવા એક ખાળક ખીન્ત કરતાં 
તેની અપેક્ષાએ વધુ પૂરી કરે છે; પર'તુ માતા સહુને ચાહે 
છે, કારણુ કેએ ખધાં એનાં ખાળકે। છે, અને સ દૃષ્ટિએ 
તેએ બધાં સમાન છે અને માતાને પ્રેમ તે સારસ'ભાળ 
મેળવવાને! એમને એકસરખો હષ્ક છે. એવી જ રીતે માતૃ- 
ઝેધાન વ્યવસ્થાતુ' નકારાત્મક પાસુ' પણુ બેકેફેને સ્પટતાથી 
જેચુ' હતુ' : પ્રકૃતિ, લોહીની સગાઈ ને ભૂમિ સાથે ખ'ધાચેલા 
રહવાથી માણુસના પોતાના વ્યક્તિત્વના તેમ જ પોતાની 
_ વિવેકખુદ્ટિનો વિકાસ ર્‌'ધાય છે. એ ખાળક જ રહે છે અને 
પ્રગતિને માટે અસમથ* રહે છે,* 

જ એ નણુવું શસપ્રર થઈ પડશે કે સાતૃપ્રધાત વ્યવસ્પાનાં આ બે 
પાસાંને! છેલ્લાં સો વષષમાં ખે લિન્ત ભિન્ન ફ્લિચૂદીએ પોતપોતાની રીતે 
ઉપયે(મ કર્યો રે. મ!તૃપધાન વ્યવસ્પામાં અ'વષત રહેલ સમાનતા ને 
સ્વત'તરતાના તત્તને લીધે માકસ'વાદી નિચારકોએ ખેકેફેતના સિદ્ધાંતોને 
ખૂંબ ફમ'ગશેર આવકાર્યા છે. ( જુઓ ફ્રેડરિક એન્જહ્સનું “૧, ૦૮નાન્ત 
રં 0૦ £620117, 2ામ્ઠાક £₹૦]૦૦૬૪ વવ 810 ડાહા૦ “ ). 
ઘણાં વર્ષો સુધી બેકેફેનના સિષ્દાતે ઘરફ કોઈએ ખાસ ધ્યાન આપ્યું નહી*. 
પણુ પછી નાઝી ફ્તિસૂફોએ એકમ એ સિષ્ધાંતો! માટે માકરવારીએ જેટલે 
જ ફમ'ગ બતાવ્યો, પણુ તે સાવ ભિન્ન કારણા।સર, તેઓ લોહી અને 
ભૂશિનાં સ'બ'ધેની વિવેકહીનતાને લીધે જ એની વરફ આકર્ષાયા હતા, 
જે બેદે!ફેને દર્સાન્યુ' છે તેમ માનૃપ્રધાન જ્યવસ્થાનુ' બીજુ” પાસુ” છે. ી 
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બેકોફ્રેને પિતાની ભૂમિકાનુ' પણુ આટલુ જ વ્યાપક ને 
ઊ'ડુ' અથઘટન કયુ છે. તેમાંચે તેણુ નકારાત્મક તે વિધેયા- 
તમક ખેઉ પાસાં ખતાવ્યાં છે. બેકોફેનના વિચારતો સાર 
આપવે। હોય અતે એને કંઈક વ્યાપક અથ*માં દર્શાવવા હોય 
તો હું કહીશ કે ગુરુષે સગર્ભાવસ્થાને! અનુભવ કરવો પડતે 
નથી, ખાળકોને જન્મ આપવે! પડતો નથી અને એમને 
ઉછેશ્વાં પડતાં નથી તેથી તે સ્ત્રી કરતાં પ્રકૃત્તિથી વધુ દૂર છે. 
પોતે પ્રકૃતિ સાથે આછે। સ'કળાચેલે। હોવાથી એને પોતાના 
અસ્તિત્વ ને સહીસલાસતી માટે પોતાની વિવેકખુદ્ધિ વિડસા- 
વવી પડે છે તથા વિચારો, સિદ્ધાંતો તેમ જ માનવસજિ”ત 
ચીજ્વસ્તુઓતુ' એક માનવસજિ*ત વિશ્વ ઊભુ કરવું પડે છે. 
આળકના પિતા સાથેના સબ'ધમાં માતા સાથેના સ'બ'ધ 
જેટલી તીત્રતા નથી હોતી, કારણુ કે ખાળફના જીવનનાં શરૂ- 
આતનાં વર્ષોમાં માતા જેવી સર્વાશ્લેપી, સવસ'રક્ષક, સવ"- 
સ્નેહાળ ભૂમિકા પિતાની કરી નથી હોવી; ખલ્કે ધા પિતૃપ્રધાન 
સમાજેમાં પુત્રને પિતા સાથેને! સ'ખ'ધ એક ખાજુ શરણુ।- 
ગતિને! તે! ખીજી ખાજુ વિદ્રોહના હોય છે. અને આમાં જ 
અળગાપણાતુ' કાયમતુ' તત્ત્વ રહેલું છે. પિતા પ્રત્યેની આ 
શરણાગતિ માતા સાથેના વળગણુથી ભિન્ન છે. જયારે માતા 
પ્રકૃતિ તેમ જ ખિનશરતી પ્રેમની પ્રતિનિધિ છે, ત્યારે પિતા 
વિવેકખુદ્ધિ, કત"ન્ય, કાયદો અતે વ્યવસ્થાત'ચને પ્રતિનિધિ 
છે, પિતાનો સુત્ર માટેનો પ્રેમ સાતાના પ્રેમ જેવો ખિનશરવી 
નથી, પિતા પુત્રને ચાહે છે, કારણુ કે સુત્ર એની મેદટા 
ભાગની અપેક્ષાએ પૂણુ" કરે છે અને એની મિલકત તેમ જ 
એની દુનિયાદારી જવાખદારીએનો વારસ થવા એ 
સુસઝજ છે, 
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આતે લીધે માતૃપ્રેમ અને પિતૃપ્રેમ વચ્ચે એક મહત્ત્વને 
ફેરક ઊભ! યાય છે, માતા સાથેના સ'બ'ઘમાં આળડ તેના 
નિયમન માટે ભાગ્યે જ કશુ' કરી રકે છે. માતૃપ્રેમ 
ખાળક ઉપરની કૃપારૂપ છે--જે એ હોય તે તે એક 
આશીર્વાદ છે, અને ન હોય તે! એનું સજન થઈ 
શકતુ નથી, જ્યારે પિતા સાથેના સ'બ'ધનુ' નિયમન થઈ 
શકે છે, પિતા એમ ઇચ્છે છે કે સુત્ર મોટો થાય, જવાખદારી 
ઉપાડતે। થાય, વિચારતે! થાય, નિ્માથુ કરતે! થાય; 
અથવા/અને આજ્ઞાંકિત બતે, પિતાની સેવા કરે, પિતાના 
જેવા ખને. એટલે પિતાનો પ્રેમ સ'પાદન કરવાની પુત્રને 
તક મળે છે. પિતાને ગમતી ચીજ કરવાથી એ પિતાને! પ્રેમ 
જન્માવી શકે છે. ટ્ર'કમાં પિતૃપ્રધાન માનસનાં વિધેયાત્મક 
પાસાં છે--સમજદારી, શિસ્ત, વિવેકખુદ્ધિ, સવત" 
વ્યક્તિત્વ; નકારાત્મક પાસાં છે--શાસન, દમન, અસમા- 
નતા, શરણાગતિ, 


હુવે, માણુસની અ"દર આ ષિતૃમાનસ અતે માતૃમાનસ, 
ખ'ને કામ કરે છે, આપણે અ'તરાત્મા પિતૃરૂપ પણુ છે, અને 
માણૃરૂપ પણુ છે. આપણી અ'હરનો એફ અવાજ આપણુને 
આપણુ કત'વ્ય અજાવવાતુ' કહે છે, અને ખીજે અવાજ પ્રેમ 
કરવાનુ તે કરુણા દ્શોવવાતુ' કહે છે -- ખીજ્તએ। પ્રત્યે તેમ 
જ આપણી જાત પ્રત્યે, એ ખરુ' કે આ ખને માનસ ઉપર 
મૂછામાં પિતાની અતે સાતાની અસર થાય છે, પણુ ઉછેરની 
પ્રક્રિયામાં તેઓ વધુ તે વધુ સ્વત'ત્ર થતાં ત્તય છે, 
આપણે જાણે “ આપણા પોતાના જ પિતા અતે આપણી 
પોતાની જ માતા ” ખની જઈએ છીએ, અતે આપણે 
“આપણા પોતાના જ ખાળક 9 બની જઈચ્એ છીએ, 


માનવીય પાંર્ર્થિતિ જ 


આપણી માંહેનો પિતા આપણુને કહે છે, “તાર આમ 
કેરવુ' નએેઈએ,?' અતે “તારે આમ ન કરવું જેઈ એ.? 
આપણે ને કાંઈ ખોટુ' કામ કયું” હોય તે તે આપણુને ઠપકે। 
આપે છે, અને કાંઈ સારુ' કામ કયુ" હોય તો! આપલી 
પીઠ થાખડે છે. આપણી અ'દરનેો. પિતા ન્યારે આ રીતે 
વાત ફરે છે ત્યાર આપણી અ'દરની માતા સાવ જીદી જ 
ભાષામાં વાત કરે છે. તે જણે આપણુને એપ્ર કહે છે 
કૅ “તારા પિતા તને ઠપકો આપે છે તે ખરાબર છે, પણુ 
તેને વધુ પડતી ગ'ભીરતાથી ન લઈશ. તે' ગમે તે કુ” 
હોય, તું મારુ' ખાળક છે, હુ' તને ચાહું છુ', અને તને માફ્‌ 
કરુ' છુ'. તાર' ગમે તેવુ' કૃત્ય જીવન અને આન'દના તારા 
અધિકારથી તતે વ'ચિત રાખી શકે નહી'.' પિતૃ અને માળ 
સ્વર ભિન્ન ભિન્ન ભાષા બોલે છે, અને તેએ ન્લે બે 
પરસ્પર વિરોધી વાત કહે છે, પરતુ વાસ્તવમાં કત'ન્ય- 
સિદ્ધાંત અને પ્રેમ - સિદ્ધાંત, પિતૃ - અ'તરાત્મા અને માતૃ- 
અ'તરાત્મા વચ્ચેનો આ ૭ મૂળે માનવના અસ્તિત્વમાં જ 
શહેલે। છે, અને તેનાં બેઉ પાસાંને સ્વીકારી લેવાં જ રહ્યાં. 
જવળ કત*વ્યના સાદને જ અતુસરવું એ પણુ ખેટુ' છે અને 
કેવળ ગ્રેમ ને કરુણાના સાદને અતુસરવુ' એ પણુ એટલું જ 
ખોટુ' છે. આ ખેઉ આંતર-અવાને માત્ર આપણી જાત 
પ્રયેના આપણા વલણુ વિશે જ નહી પણુ આપણા 
અધા જ સાથીદારે પ્રત્યેના આપણા વલણુ વિરે પણુ 
આપણુને કહેતા હોય છે. આપણે ભલે આપણા સાથીદારને 
આપણી પિતૃ-વિવેકખુદ્ધિથી ન્યાય તે!ળતા હોઈ એ પણુ 
તારે સાથોસાથ આપલે આપણી સાંહેના માતૃસ્વરને 
શ્રણુ સાંલળવે। ન્તેઈ શે. અ'તરસ્થ એ માના દિલમાં સહુને 


૪૮ શાણા સમાન 


માટે પ્રેમ ઊભરાતો હોય છે, અને તે ખધી ભૂલે માટ 
ફરી રે છે.* 


ખેર, આ માતા સાથેના વળગણુ જેવુ” જ લોહીનાં સગાં 
તેમ જ ભૂમિ સાથેનુ” વળગણ હોય છે. માણુસ મધ્યયુગીન 
સમ જન! પ્રણાલિકાગત ખ'ધનોમાંથી સુધ્ત તે! થચે। પણુ 
આ નવી સ્કત'શ્રતાએ તેને રેતીના કણે જેવે! પૃથક્‌ અનાવી 
સૂ૩્યો। હુતો. તેથી તે ગભશાવા લાગ્યો, અને એણે લોહીની 
સગાઈ અને ભૂમિની નવી મૂતિપૂજાસાં શરણ ચોર્ધ્યું. 
રાષ્ટ્રવાદ અને જાતિવાદ એ આના ખે ઊડીને આંખે વળગે 
એવાં સ્વરૂપા છે. માણુસના પ્રગતિશીલ વિકાસની સાથોસાથ 
રાજ્યની પૂન્ત પણુ વધતી ગઈ. ન્તતિ કે રાષ્ટ્રની મૂતિ*્પૂજ 
એની સાથે સ'કળાચેલી હતી. ફ્‌ાસીવાદ, નાઝીવાદ અને 
સ્ટાલિનવાદ એ આનાં સૌથી વધુ તીત્ર ઉદાહરણે। છે, 


પરંતુ અપ વલણુ સર્વા'ઇુશ સરસુપ્પત્યારશાહી માં જ જેવા 
મળે છે એડું નથી, રાષ્ત્વાદમાંચે એ રેખા દે છે. રાખ્ટ્રવપ્દ 
પ્રાર હમાં એક પ્રગતિશીલ હિલચાલ હતી, પણુ પાછળથી 
એની વિકૃતિ થઈ, આજે સામાન્ય માણુસને પોતે માતવ- 
કુટુ'ખધનો એક સભ્થ છે એ તાતે નહી', પણુ પોતે એક રાષ્ટ્રને! 
નાગરિક છે એ નાતે આત્મીયતાતે! અનુભવ થાય છે. એની 

* આ પિતૃ-વલણુ અને માતૃ-વલણુ આપણુને ઈશ્વર વિશેની કલ્પતામાં 
પણુ જેવા મળે છે, ચડૂદી ધમમાં આવે છે કે ઈશ્વર નદીમાં પર મો!કલે છે, 
કારણુ કે નોઆહ ક્િવાય બીત્ત ખધા જ દ્ષ્ટ છે. આ પિતૃત્વલણુનુ” પ્રતીક 
જી, ત્યારે ખ્રિસ્તી ધમાં આવે છે કે ઈશ્વર એ મહાત નગર માટે કરુગ્‌ા 
અનુભવે છે, “ન્યાં છ કોડી હત્તર લેકે બિચારા ડાખા ને જમણા હાથ 


વચ્ચેનો ભેદ પણુ નધી ન્તણુતા અતે ઘણાં રોરઢાખર્‌ વસે છે; આ 
ક્ષસાપૂતિ* માતાને। અવાજ છે, 
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તટસ્થ ખુદ્ધિ, એની વિવેકબુદ્ધિ આ વળગણુને કારણે ઝુ'ઠિતિ 
થઈ છે, લોહી અને માતૃભૂ(મિના નાતે ( જે એકસરખી ભાષાં, 
રીતરિવાજ, ખાણીપીણી, ગીતે વગેરે દ્વારા વ્યક્ત થતે। 
હોય છે ) જેએ। તેના “ પરિચિત ” નથી હોતા એમની 
તરક એ ૨*કાની નજરે જુએ છે, અને ઉત્તેજનાતું જરીક 
અમકુ* કારણુ મળતાંવે'ત એમના વિરે એના મનમાં પાગલ 
તર'ગે! જેવા બ્રામક ખ્યાલો ઊભા થઈ જય છે, આને લીધે 
માણુસને। એ અપરિચિત વ્યક્તિ સાચેને। જ સ'બ'ધ કૅથુષિત 
થાય છે એમ નહી પણુ પોતાના સમૂહના અન્ય સભ્યે 
સાથેનો! તેમ જ પોતાની જત સાથેનો સ'બ'ધ પણુ કેથુષિત 
થાય છે. લોહી અને ભૂમિનાં ખ'ધનોમાંથી જે સુક્ત થચે 
નથી તે એક માનવ તરીકે હજી પૂણુ જન્મ પામ્યો જ નથી. 
એની પ્રેમની તેમ જ ચિ'તનની શક્તિ કુ'ઠિત થાય છે. તે 
પોતાને અથવા પોતાના માનવબ'ધુએને વાસ્તવિક માનવ 
સ્વરૂપમાં અતુભવી શકતે। નથી. 


રાષ્ટ્રવાદ એ આજે આપણુ ગોત્ર - ગમતતુ' સ્વરૂપ છે, 
આપણી મૃતિચ્પૂજ છે, આપણુ' ગાંડપણુ છે. “ દેશભક્તિ ” 
એ એતે કમષકાંડ છે. અહી* કહેવાની ભાગ્યે જ જરૂર હોય કે 
આ “રશભક્તિ” એટલે માનવજાત કરતાં, સત્ય અને 
ન્યાયના સિદ્ધાંતો! કરતાં પોતાના દેશને વધુ મહત્ત્ત આપવાનું 
વલણુ. ખાદી અસલ દેશભક્તિ તો એ છે કે પોતાના દેશનું 
ભૌતિક ને નૈતિક કલ્યાણુ સાધવા માટે પ્રેમપૂ૧ક મથવું. 
તેમાં ખીજા દેશો પર આધિપત્ય જમાવવાની વાત કટાપિ 
આવતી નથી. જે દેશપ્રેમ સકળ માનવજાત મત્યેના પ્રેમના 
એક શાગરૂપ ન હોય ગ ગ્રેમ નથી, પણુ સ'કુચિત 
મૂતિ*પૂત્ત છે. 

જ 


પ૦ રાણે! જમાજ 


આ રાષ્ટ્રીય ભાવનાનુ' સ્વરૂપ કેનુ'મૃતિ'પૃૂન્તના જેવુ છે 

જેઈ એ. ધારા કે કોઈ માણુસ પોતાના રેશતે! રાષ્ટ્રધ્વજ 
લઈ ભરખન્રમાં લોકોના દેખતાં તેના લીરા-ચીરા ઉડાડીને કૈ 
તેને પગ તળે કચડીને તેતુ' અપમાન કરે, તે ખપ્ા ભેળા 
થઈને તેને મારી જ નાખવાના. લગભગ દરેકે ટ૨ક માણુસના 
મનમાં ભારે રાપ ભભૂકી ઊઠશે, રાષ્ટ્રધ્વજને જેશું કલ'ક્તિ 
કચે] તેણે બવણુ'નીય અપરાધ કચ. આ કાંઈ જેવો તેવે 
અપરાધ નથી, આ તે। અક્ષમ્ય અને કદાપિ માફે ન કરી 
શકાય એવે અપરાધ છે | વળી, ને કોઈ માણુસ એમ કહે કે, 
(હું મારા દેશને ચાહતે! નથી, ? અથવા યુદ્ધની ખાખતમાં, 
/ માશ દેશના વિજય માટે મને કોઈ પરવા નથી? તોચે 
કદ્દાચ આટલા તત્ર નહી” પણુ લગભગ આના જેવા «૪ 
ગત્યાઘાત પડશે, આમ કહેવુ' એ તે! એક પવિત્ર વશ્તુને 
અભડાવી નાખ્યા જેવું ગણાશે, આમ કહેનારા સાણુસ 
લોકોની નજરમાં એક શેતાન કે એક ડાકુ જેવો લાગશે. 


હુવે આતે એક ખીન્ત મત્યાઘાત સાથે સરખાવીએ. 
ધારો કે કોઈ માણુસ ઊભે થઈને કહે, “ હુ" ખધા જ 
નિમ્રાની કે ખધા «7 યહૂદીઓની હત્યા કરવાની તરફ્રેણુમાં 
છુ નવા પ્રદેરો જીતવા માટે હુ યુદ્ધ શરૃ ' કરવાની 
હિમાયત કરુ* છુ.” અલખત્ત, સાટા ભાગના લે!કેોને 
શેમ લાગશો ૩ આ અનિતિક ને અમાનવીય વિચાર 
છે. પરતુ સુશ્ઞની વાત એ છે કે આતે લીધે પેલી 
ભભૂકતા રેપની અદમ્ય લાગણી નહી” જન્મે. આવે! વિચાર 
“ અરાખ ” છે અરા, પણુ એ કોઈ પાપ નથી, “ પવિત્ર 7 
વસ્તુ સામેનો દ્રોટુ નથી, અરે, માણુસ ઈશ્વર વિરો કાંઈ 
અપસાતજનક ખોલે તોચે તે આવરો સોટો અપરાધ નહી 
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ગણાય, તેનાથી આટલે ખધે રોષ નહી' જન્મે , 

આ વિશે એવી સુક્રિયાણી ખૌદ્ધિક દલીલ કરરે શકય, કે 
જે માણુસ પોતાના દેશને માન નથી આપતે। તે માનવ- 
એકતાના અને સામાજિક ભાવનાનો અભાવ સૂચવે છે. 
પરતુ જે યુદ્ધની કે નિર્દોષ માણુસોની હત્યા કરવાની હિમા- 
ચત કરે છે, અથવા જે પોતાના લાભ ખાતર ખીજાઓતુ* 
શૈ।ષણુ કરે છે, તેની ખાખતમાંચે આ એટથુ' જ સાચુ* નથી ? 
છતાં આપણે જેઈશુ' કે રાષ્ટ્ધ્વજતું અપમાન થતાં જે 
પ્રત્યાઘાતે। ઊઠે છે તે ખીન્ન પ્રત્યાઘાતો! કરતાં મૂળભૂત રીતે 
જીદા છે, તે વસ્તુ “ પાંવત્ર ” મનાઈ છે, સમૂહુ-પૂજતુ' એક 
પ્રવીક મનાઈ છે, 


આમ, રાષ્ટ્રવાદ અને રાજ્યભક્તિ એ ગોત્ર-ગમનના 
વળગણુનાં લક્ષણુ ખન્યાં છે. માણુસ જ્યારે પોતાના ચિ'તન 
અને પ્રેમતે આજના કરતાં વધુ વ્યાપક ખનાવી શકરો, જ્યારે 
સાનવ-એકતા ને ન્યાયના પાયા ઉપર એક વિશ્વ રચી શકશે, 
જ્યારે વિશ્વમ'ધુત્વની ભાવના અતુભવી શકશે, ત્યારે « એને 
નવાં માનવીય મૂળ જડશે, ત્યારે જ એ પોતાની ડુનિયાને 
એક ખરા માનવ-નિવાસમાં પલટી શકશે. 


(૪) સ્વત'ત્ર વ્યક્તિત્વ વિન મે'હાશાઈ 


માણુસની વ્યાખ્યા એવી થઈ શકે કે તે એક એવુ પ્રાણી 
છે જે “ હું” કહી શકે, જે પોતાના સ્વત'ત્ર અસ્તિત્વ વિશે 
સભાન ખની શકે. માણુસને પ્રકૃતિથી અળગો કરાયો છે, 
એને ખુદ્ધિ અને કલ્પનાશક્તિ ખક્ષવામાં આવ્યાં છે, એટલે 
એશે પોતાના વિશે વિચારવું” પડે છે અને કહેવું ને અતુશવવુ* 
પડેછે કે “ હ હુંષ્ટુ. ” પ્રકૃતિ સાથેની મૂળ એકતાથી એ 
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વિખૂઢો પડી ગયોઃ છે, એણે પોતે નિણુ'ચે! લેવા પડે છે. પોતે 
અને પોતાને! પડોશી ખે ભિન્ન વ્યક્તિ છે તેના વિશે તે 
સભાન છે. આવી આત્મ-પ્રત્યયની લાગણી એ માણુસની 
મૂછીભૂત જરૂારયાતે।માંની એક જર્રિયાત છે. એ કેઈ ને 
કોઈ રીતે ન સ'તોષાય તે। માણુસ માનસિક સમતુલા ત્તળવી 
રકે નહી. 

આદિકાળને। માનવી પોતાની ટોળીથી પોતાતુ' સ્વત'ત્ર 
વ્યક્તિત્વ હજી કલ્પી શકતે। નહોતો. એ પોતાને! આત્મ- 
મત્યય કદાચ “હુ' અમે છુ”' એવા સૂત્રથી વ્યક્ત કરે, મધ્ય- 
સુગમાં સામ'તશાહી વ્યવસ્થામાં પાતાના સામાજિક સ્થાન 
સાથે માણુસને। આત્મ-પ્રત્યય સ'કળાચેલે। હેતે।, માણુસ એ 
માણુસ નહોતો, એ ખેડૂત હતે।, લુહાર હેતે, જસીનદાર 
હતે, સામ'તશાહી સમાજવ્યવસ્થા જ્યારે તૃટી પડી ત્યારે 
આ આાત્મ-પ્રત્યય પણુ ડગી ગયે, અને જહું કોણુ” એવે। તીત 
પ્રશ્ન ઊભે! થયે1--અથવા વધુ ચોપ્કસપશું કહેવું હોય તો, 
હુ' કૅવી રીતે જાણુ કે ટુ" હું' છુ?” આ જ સવાલ 
ડેકાટસે તત્ત્વ્ઞાનાત્મક સ્વરૂપમાં ઉઠાવેલે।. એણે આત્મ- 
પંત્યયની ખોજતેો જવાખ આગમ કહીને આપેલો, “મને શ'કા 
થાય છે--એને। અથ* એ ઝે હુ' વિચાર છ, હુ' વિચારું છુ--- 
એનો અથ*એ કે હું'છુ'”” આ જવાખને ખધે ઝોક કોઈ 
પણુ વિચાસ્તપ્રવૃત્તિના કર્તા તરીકેના “હુ”તા અનુભવ ઉપર 
છે, તેમાં એ વાત લુલાઈ ગઈ છે કે અતુભૂતિ અને 
સજ માક ગેવૃત્તિની પ્રક્રિયામાં પણુ “ુ”ત્‌ા અઅતુભવ 
ચાય છે. * ક 


સ્વત'ત વ્યક્તિત્વના પૂણુ અનુભવ મારે પાચેા નિર્સાણુ 
કરવા પશ્ચિમી સ'સ્કૃતિએ પ્રયત્ન કચય, માણુસને રાજકીય 
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તે આથિક સ્વત'ત્રતા ખક્ષવાથી, એને પોતાના વિશે 
વિચારતાં શીખવવાથી, અને એને ખાહ્ય દખાણુમાંથી સુક્ત 
કરવાથી, એ પોતે ખધી પ્રવૃત્તિતુ' કેન્દ્ર છે અને પોતાની 
શક્તિએને। સકિય સ્વામી છે એમ માણુસ અતુભવવા 
લાગશે, એવી આશા રાખવામાં આવેલી. પરતુ સુઠ્ઠીભર 
માણુસો જ “હું”નો આ નવો અનુભવ કરી શકયા, 
ખીજાએ માટે તો આ સ્વત'ત્ર વ્યક્તિત્ત એ એક બ્રામકે 
સહારા સિવાય ખીજુ' કરશું નથી. 

વ્યક્તિગત આત્મ-પ્રત્યયની અવેજીમાં રાષ્ટ્ર, ધમ, વગ* 
ને વ્યવસાયને મૂકવાને। પ્રયત્ત થચે।. “ હું ભારતીય છુ' ”, 
દ હુ હિ'ડુ છુ 6. ૯૮ હુ વેપારી છુ” 22 એ ખધુ 
માણુસને આદ્મ-પ્રત્યય અતુભવવામાં મદદરૂપ ખને છે* 
પણુ હુવે ધીરે ધીરે આત્મ-પ્રત્યયનું સ્થાન મે'ઢાશાઈ 
અતુભવ લેતે। જાય છે. હું' જ્યાં સુધી ખીજાએ કરતાં 
જીરો નથી, હું" ન્યાં સુધી ખીજાએ જેવો જ છુ, અને 
જ્યાં સુધી તેએ મને એક “ નિયમસરને॥ માણુસ ” ગણે 
છે, ત્યાં સુધી હુ' કઈક આત્મ-પ્રયય અતુભવુ છુ, હુ 
“તમે ઈચ્છે છો તેવો” છુ. આદિકાળના ટોળીના 
આત્મ-પ્રયયને ખદલે આજે એક નવો મે'હાશાઈ આત્મ- 
પ્રત્યય વિકાસ પામી રહ્યો છે, જે પોતે નિવિ'વાદપણે ટોળાવું 
એક અ'ગ છે એવા અતુભવ ઉપર આધારિત છે, આ એક- 
રૂપતા અને ઢાંચાઢાળતાને ઘણીવાર ખોટી રીતે સ્વત'ત્ર 
વ્યક્તિત્વ માની લેવાય છે. 

અ। આત્મ-પ્રત્યયસે। સવાલ એ માત્ર એક તત્ત્વસ્ાનાત્મક 
સવાલ કે માનસિક ને વેચારિક સવાલ જ નથી. માનવ 
અસ્તિત્વની મૂછા પરિસ્થિતિમાંથી જ એની જરૂરિયાત ઊભી 
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થઈ છે, અને તે એક તીત્ર પ્રેરણાને! સ્રોત છે. ટોળામાંના 
એફ રહેવા ખાતર અતે એ રીતે ભલે ને બ્રામક પણુ ક'ઈક 
આ્મ-પ્રયયની લાગણી અતુભવવા ખાતર તે! લે!કો જિ'દગી 
જેખમમાં મૂકવા, પ્રેમતુ' બલિદાન આપવા, સ્વત'ત્રતા છોડી 
રેવા, પોણતાના વિચારે જતા કરવા પણુ તૈયાર થાય છે. 
આ જ ખતાવે છે કે અ જરૂરિયાત કેટલી તીત્ર છે. 
( ૫ » વિવેકષ્ઝુદ્ધિ વિટ વિવેકહીનત્તા 

સાણુસર્માં વિવેકખુદ્ધિ અને કલ્પનાશક્તિ છે. તેથી તે 
આત્મન્પ્રત્યય અતુભવવા મથે છે, એટલુ” જ નહીં' પણુ આ 
વિશ્વર્માના પોતાના સ્યાન વિરેતુ' ખૌદ્તિકપણું એક વ્યાપે 
આકલન કરવા પણુ તે ઇચ્છે છે. જીવનનાં શરૂઆતનાં વર્ષોમાં 
એ આવા જ એક ભૌતિક આકલનની ગ્રફિયામાંથી પસાર 
થઈ ચૂકેચે। છે. એ પ્રકિયા ત્યારે પૂરી થઈ ન્યારે બાળકે 
જાતે ચાલતુ યથચુ' અને ચીજવસ્તુના જ્ઞાન સાથે એમને 
વાપરતુ' થસું. પરંતુ આમ ચાલવાની અને બોલવાની શક્તિ 
ગ્રાપ્ત કરવાથી તે। વ્યાપક આફલનની દિશામાં માત્ર પહેલું 
પગલું જ ભરાયું. માણુસ પોતાની આસપાસ કેયડાર્પ 
અનેક વસ્તુએ। ને ઘટનાએ જીએ છે. અતે એની પાસે 
વિવેકખુદ્ડિ હોવાથી એ એમાંથી ક'ઈક તથ તારવવાને। તમને 
સમજવાને પ્રયત્ન ફરતે રહે છે, જેમ જેમ એની 'વિષેક- 
ખુદ્ડિના વિકાસ શતે1 જાચ છે તેમ તેમ એના આકલનની 
વ્યાપકતા તે સૂદ્મતા વધતી જાય છે, તે વધુ ને વધુ 
સત્યની નજીક આવતે! «ય છે. પર"તુ માણુસતું' અકલન 
સાવ બ્રમભરેલુ' હોય તોચે ક'ઘુકે અથ*પૃણ" ચિત્ર 
અજર સ્તણૂ હેપ્તાની સેની ભૂ રેત વડે સરેસ્ષ 
છે. જગતનુ જે ચિત્ર એની સામે હશે તે એની વિવેસ્ખુદ્ધિ 
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અતે,:એના જ્ઞાનના વિક્ઠાસ ઉપર નિભ"ર છે, ને કૈ 
જીવશાસ્રની દેછિએ માનવજાતની મગજની શક્તિ હજારે 
પેઢીએથી એની એ જ રહી છે, છતાં તેની એડ હાંખી 
ઉત્કાંતિ-પ્રકરિયા ચાલી રહી છે. માણુસે વિશ્વને, પ્રકૃતિને, અન્ય 
માણસોને અને પોતાની જાતને એ જેવાં છે તેવાં જ વાસ્ત- 
વિક સ્વરૂપમાં તટસ્થપણે જેવાની શક્તિ પ્રાપ્ત કરવાની છે. 
કામનાએ। અતે ભયને કારસ માણુસે પોતાના દર્શનને વિકૃત 
શવા દેડુ' જેઈએ નહી'. જેમ જેમ માણુસ શા તટસ્થતા 
કેળવતે। જય છે તેમ તેમ એ વાસ્તવિકતાને વધુ ને વધુ 
સ'સ્પશ* પામતે। «તય છે. વિવેકખુદ્ધિ એ જગતનું વિચાર 
દ્વારા “ આકલન ” કરવાની માણુસની શક્તિ છે, ન્યાર 
અક્કલ એ વિચારની મદદથી જગતને પોતાને “ અનુકૂળ ” 
ખનાવવાની માણુસની શક્તિ છે. વિવેકખુદ્ધિ એ સત્ય સુધી 
પહોંચવા માટેનું સાણુસનુ' સાધન છે, અક્કલ એ જગતને વધુ 
સકળતાપૂવક અતુકૂળ ખનાવવા માટેતુ* સાધન છે, વિવેક- 
બુદ્ધે એ માણુસને મળેલી અસલ દેથુ છે, «યાર અક્કલ એ 
માણુસના પશુ"જીવનનુ' અ'ગ છે. 

વિવેકખુત્ડિ અવિભાન્ય છે. એટલે કે એલ જીવનનાં ખધાં 
ક્ષેત્રોનુ' આકલન કરવુ' જેઈ એ. માણસે પ્રમૃતિતુ', માનવતુ”%, 
સમાજનુ ને પોતાની જાતતુ' તટસ્થ જ્ઞાન મેળવવાનુ* 
છે. આમાંના ફોઈ પણુ એક ક્ષેત્ર વિશે માથુસ %મસાં રહે 
તે! એની વિવેકખુદ્ધિ ઝુ'હિત ચપ્ય છે. અને તેથી ખીન્ન* 
પ્રેત્રોમાં પણુ એને! ઉપયોગ ર્‌'ધાય છે. તેથી વિવેકખુદ્ધિએ 
માણુસના સમસ્ત જગતતે આવરી લેવાતુ' છે. 

માણુસે એક તે! પોતાના કામ વિરે, પોતાના જીવન 
નિચે કાંઈક સસ મેળવી કેડું પડે છે અને ખીજ 


પદ શાર! શમ$જ 


વિવેક્ણુદ્ધિ વડે વાક્તવિકતાને સ'સ્પશ* જાળવી રાખવે। પડે 
છે, જગતતુ' તટસ્થપણે આકલન કરવું પડે છે. માણુસનુ' 
કૃત્ય ગમે તેવું વિવેકહીન કે અનૈતિક હોય તેચે તેને વાજખી 
ફેરવવાની એક અદમ્ય ઇચ્છા માણુસની અદર રહેલી છે. 
બ પોતાની જાત આગળ તેમ જ ખીજાએ આગળ શેમ 
સુર્વાર કરવા મથે છે કે પોતાતુ' પૃત્ય વિવેક, સામાન્ય ખુદ્ધિ 
જુએઓણછામાં એજી પરપરાગત નેતિકતા સુજખનું જ છે, 
માણુસને વિવેકહીનપણે વતવામાં ઝાઝી સુશ્કેલી નથી પડતી, 
પણુ પોતાનુ શુત્ય વિવેકપૂવ"કનુ' અને વાજખી છે, એમ 
દેખાડયા વિના એનાથી રહેવાતુ* જ નથી, 


સાણુસ ને માત્ર એક વિદેઠી ખુદ્ધિ રૂપ જ હોત તે 
મસુક સવ*ગ્રાહી વિચારસરણીથી «₹ એતું કામ સરત. પરતુ 
સાણુસને એક દેહુ પણુ છે, અને એફ સન પણુ છે. તેથી તેણે 
પાતાના અસ્તિત્વના “કેતે! સુકાખલેો કેવળ વૈચારિક 
સિકાએ જ નહી, પણુ પોતાની લાગણીએ માં, પોતાનાં 
યમો, જીવનની સમસ્ત પક્િયામાં કરવાને છે. તેથી કોઈ 
પણુ સ'તોષકારક આકલ્નમાં માત્ર ખૌદ્ધિક તત્ત્વા જ નથી 
હોતા પણુ અતુભૂતિ અને લાગણીનાં તત્ત્વો પણુ હેય છે. 
માણુસસે પોતાની ભક્તિની અભિવ્યક્તિ માટે કેઈ પાત્ર પણ્‌ 
જોઈતુ' હોય છે. આ જરૂરિયાતમાંથી જ ઈશ્વરના સ્વરૃપ 
વિશે જુદી જુદી કલ્પનાએ! જન્મી છે. અને તેને લીધે 
માણુસને પાતાના અસ્તિત્વ વિશે તેમ જ આ જગતમાંતા 
પોતાના સ્થાન વિશે ફ'ઈકિ અથપૂણતાતો, સાથ"કતાને 
અનુભવ થાય છે. 


૪ 


માનસિક સ્વાસ્થ્ય અને સમાજ 


માનસિક સ્વાસ્થ્યતે! વિચાર માનવ સ્વભાવ અ'ગેના 
આપણા 'મ્યાલ ઉપર નિભ*૨ છે. આગલા પ્રકરણુમાં આપણે 
નેચુ' કે માણુસની જરૃરિયાતે! અને લાગણીઓ એના 
અસ્તિત્વની વિશિષ્ટ પરિચ્થિત્તિમાંથી જન્મે છે. એની જે 
જરૃરિયાતે! પશુની જરૂરિયાતોને મળતી છે-- ભૂખ, તરસ, 
નિદ્રા અને જાતીય સુખ-- તે એના દેહના ખ'ધારણુ સાથે 
સ'કળાચેલી હોવાથી મહત્ત્વની છે, અને તે જે ન સ'તોષાય 
તે અત્ય'ત પ્રખળ ખની જાય છે. પરછુ આ જરૃશિયાતે 
સ'પૂણપણેુ સ'તેઃષષાય તેટલા માત્રથી માનસિક સ્વાસ્થ્ય અને 
સ્થિરતાની પૂરતી ખાંહેધરી મળી જવી નથી. માણુસતુ* 
માનસિક સ્વાસ્થ્ય અને સ્થિરતા તે એની એ જરૃશ્યાતે 
ને લાગણીઓ ના સ'તોષ પર નિભર છે, જે વિરિષ્ઠપણે 
સાનવીય છે અને જે સાનવ અવસ્થાની ખાસ પરિસ્થિતિ- 
સાંથી જન્મે છે-- જેવી કૅ સિલનસારતા, સજનશીલતા, 
ખ'ધુતા, આત્મપ્રત્યય, વિવેકી આકલન અને ભક્તિ, 


પટ કાણુ! લમાજ 


માણુસની શારીરિક જરૂરિયાતો! સ'તોષવાનુ' સાવ સરળ 
છી, તેમાં ને કાંઈ સુશ્કેલી હોય તે તે માત્ર સામાજિક ને 
આથિષ્ક જ છે. ન્યારે તેની માનવીય જર્રિયાતે!ને 
સ'તોથવાતુ' અત્યત જટિલ છે. તે ઘણી ખાખતેઃ પર 
નિભ*ર છે, અને ખાસ કરીને તો સમાજની વ્યવસ્થા કૅવી 
છે અને તેમાં માતવ સબધો કેવા પ્રકારના છે તે 
સણત્ત્વતુ' છે. 


જેમ માણુસની શારીશ્કિ જર્શિયાતે! ન સ'તે।ષાય તો તે 
સૃત્યુ પામે, તેમ માણસની માનસિક ને ચતસિક જરૃરિયાત! 
જઈ તે કોઈ રીતે ન સ'તે।પાય તે! તેનામાં માનસિક અસ્થિરતા 
જત્સે, પરતુ આ સાનસિક જરૂરિયાતો! અનેક પ્રકાર સ'તેષી 
શકાય છે, અને આ ભિન્ન ભિન્ન પ્રકાર અતુસાર ભિન્ન 
શિન્ન પ્રમાણુમાં માનસિક સ્વાક્ષ્થ્થ સધાય છે. ને કેઈ 
મૂછાભૂત જર્રિયાત સ'તે।યાયા વિનાની રહે તે! તેના પરિણામે 
માનસિક અસ્થિરતા જન્મે; ને તે સ'તોષાય ખરી પણુ 
અસ*તોષકારક રીતે, તો તેના પરિણામે માનસિક વ્યાપિ 
જન્સે, માણુસે પોતાના અન્ય માતવબ'ધુએ। સાચે સ'ખ'ધમાં 
તે1 આવવુ' જ પડે છે, પણુ તેમાંથી ને પરાવલ'બધન ને 
ભટલાપણ્‌' જન્મતું હોય તે! માણુસ પોતાનુ સ્વાત'ગ્ય ને 
ભાણવુ' વ્યક્તિત્ત ગુમાવી ખેસે છે. એ નિખ*છા થાય છે, 
ડુઃખી થાય છે, ઝઘડાળુ ખને છે, લાગણીહ્ીન ખને છે. ને 
સ ખીજએ સાચે પ્રેમભચૌચ સ'બ'ધ ખાંષી શકે તો જ એ 
એમની સાથે આત્મીયતા અનુભવી શકે અતે સાથોસાથ 
પોતાનુ આગવુ” વ્યક્તિત્વ «ળવી શકે, સત્ર કોઈ સજ”ના- 
ટ્મક કાસ દ્વારા જ એ પોતાની «તને પ્રકૃતિ સાથે સાંઝળી 
શકે, પ્રકૃત્તિ સાથે એકતા ત્મતુભવી શકે, અને છતાં પ્રકૃતિથી 


માનસિક સ્વાસ્થ્ય અતે સમાંજ પ૯ 


શિન્ન એવુ” પાતાનુ* આગવુ” વ્યક્તિત્વ પણુ જાળવી શકે. 
જ્યાં સુધી માણુસ પ્રકુતિ, માતા, જાતિ વગેરેને વળગેલેા 
રહેશે ત્યાં સુષી એના પોતાના વ્યક્તિત્વનો તેમ જ 
વિવેકખુદ્ધિના વિકાસ ર્‌'ધાચેલેો રહેશે. એ પ્રકૃતિના 
એક નિઃસહાય શિકારરૂપ રહેશે અને તેની સાથે એ કટી 
એકાત્મતા અનુભવી નહી શકે. માણુસ ને પોતાની વિવેક- 
ખુદ્ધિ અને પોતાના પ્રેમતો વિકાસ કરશે, પ્રાકૃતિક અને 
સામાજિક જગતને માનવીય ઢબે અતુભવી શકરો, તે। જ તે 
સમાધાન પામી શકશે, સલામતી અતુભવી શકશે અને પાતે 
પોતાના જીવનને સ્વાસી છે એવી પ્રતીતિ કરી શકરો. માણુસ 
વાસ્તવિકતાનું જેટલે અ'શે આકલન કરી શકર તેટલે અ'શે એ 
આ જગતને “ પોતાવું ”' બનાવી શકશે, પરતુ ને એ બ્રસોા 
વચ્ચે ન જીવતે! રહેશે તે! આવા બ્રમોની જરૂર ઊભી કરે 
એવી પરિસ્થિતિને એ કદી નહી' પલટી શકે. 


માનસિક સ્વાસ્થ્ય અ'ગેના આ ખ્યાલ માનવજાતના 
મહાન આધ્યાત્મિક ગુરુએ એ કલ્પેલા આદર્શોય સાથે એકદમ 
મળતા ભરાવે છે. આ એકસરખાપણુને લીધે આજના કેટલાક 
માનસશાસ્ત્રીએતે એમ થાય છે કે આપણુ! માનસશાસ્રીય 
સિદ્ધાંતો “ ચૈજ્ઞાનિક ” નથી, પણુ તત્ત્વસ્ઞાનાત્મક કૈ ધાર્મિક 
“ દશો ” છે. એમને એ વાત ઝટ ગળે નથી ઊતરતી કે 
ખપીચે સ'સ્કૃતિએના મહાન ઉપદેરો] માનવ-સ્વભાવ વિશેની 
ચૂક્મ સમજ તેમ જ માનવના પૂથુ વિકાસ માટેની આવશય- 
કતા પર જ આધારિત હેતા, આપણુ ન્તેઈએ છીએ કે 
જૃથ્વીના જુદા જુદા ખૂથામાં અને જુદે જુદે વખતે .“ પ્રખુદ્ધ 
આત્માએ” એકતા એક આદશેદે ઉપરેશ્યા છે, એ 
ખધા ધમ્*-ઉપરેશકોતે કઢાચ એકમેકની જાણુ સુષ્પાંચે 


દુટ શાણા સમાજ 


નહોતી. તેમ છતાં ઇબ્નાટોન, મોઝ્રેઝ, કુંગ કુત, લાઓ સે, 
બુદ્ધ, ઈશુ, સો[ફેટિસ વગેરેની આદશ* માનવ-જીવન વિશેની 
કલ્પનામાં બહું નજીવે। ફરક જણાય છે. એ બધાએ સાતવીની 
મૂળભૂત જરૂરિયાતો ખ્યાલ સાથે અને માતવ વ્યક્તિત્વના 
પૂણ વિકાસને લક્ષમાં રાખીને જ પોતાના ઉપદેશ આપેલા. 
ભજે માનસશાએ પણુ માણુસના માનસિક સ્વાસ્થ્ય અગે 
વિચારતાં આ ધમગુરુએએ કલ્પેલા આદશેઈની નજીક 
પહોંચતુ' નય છે, તો તેમાં અવૈત્તાનિક એવું ડું નથી; 
અલ્કે આજનું માનસન્ષ્ૃથક્કરણુ માનવીય ખન્યું છે તેની જ 
એ નિરાની છે, 

આપલે બીન્ત પ્રકરણુમાં નેયુ' તેમ માનસિક સ્વાસ્થ્ય 
ગ સુખ્યત્વે એક વ્યક્તિગત ખઆાખત નથી, પણુ માણુસ જે 
સમાજમાં રહેતે! હાય તે સમાજના માળખા ઉપર નિભ૨ 
છે, વ્યક્તિની જેમ સમાજના સાનસિફ સ્વાસ્થ્ય માટે પણુ 
અસુક સવ*સામાન્ય ધોરણે! તે નિંયમે! હોય છે, અતે તેના 
આધારે દરેક સમાજતા સાનસિક સ્વાસ્થ્ય વિરો નિદાન થઈ 
શકે. એક ત'હુરસ્ત સમાજ માણુસની પોતાના માનવખ'ધુ 
ઉપર ઝ્રેસ કરવાની, સજતાત્મફપશે કામ કરવાની, વિવેક- 
ખુદ્ધિ તેમ જ તટસ્થતાનો। વિકાસ કરવાની, પોતાની ઉત્પાદક 
શક્તિના અતુભવ દ્વારા આદ્મ-પ્રત્યય કેળવવાની ચે।ગ્યતામાં 
વધારો કરે છે. જ્યારે ખીમાર સમપ્જ પોતાના સણ્ચોમાં 
પરસ્પર દુરમનાવટ સે અવિશ્વાસ જન્માવે છે, માણુસને 
ખીનાના ઉપયોગ અને શે।ષષણુના સાધનમાં પલટી નાખે છે, 
જેતે પરિણામે માણુસતુ' કોઈ સ્વત'ત્ર વ્યક્તિત્વ રહેતુ' નથી 
અને તેનુ' જીવન ય“ત્રવત્‌ ખની નાય છે, સમાજ માણુસના 
છવનર્સા ખેણ જતતે1 ભાગ શજવી રાકે છે. એ માણુસના 


માનસિક ર્વાર્થ્ય અતે સમાજ દ્જ 


ત*દુરસ્ત વિકાસમાં મદદરૂપ પણુ ખની શકે છે, અને ખાધારૂપ 
પણુ ખની શકે છે. વાસ્તવમાં મોટા ભાગના સમાજે એકી 
સાથે આ બેઉ ભાગ ભજવે છે, અતે સવાલ માત્ર 
એટલે જ કે કેટલે અ'શે તેએ મદદરૂપ ખને છે અતે કેટલે 
અ'શે ખાધારૂપ, 

આજે સામાન્યપત્ે એક એવી સાન્યતા પ્રવત" છે કે 
આજને પશ્ચિમનો સમાજ અને તેમાંચે ખાસ કરીને 
“અમેરિકન જીવનપદ્ધતિ ” માનવ સ્વભાવની મૂળભૂત 
જર્રિયાતોને અનુરૂપ છે અને એટલે એ જીવનપદ્ધતિ સાથે 
પોતાતુ' જીવન ખ'ધબેસતુ* કરું તેમાં જ માનસિક સ્વાસ્થ્ય 
અતે પરિષકવતા છે, આમ, સામાજિક માનસશાસ્ સમાજની 
સમાલેાચનાનું એક સાધન ખનવાને બદલે સમાજની આજની 
સ્થિતિ જેમની તેમ ચાછુ રાખવાની વદ્ઠીલાત કરતુ' થઈ ગચું 
છે. એ વિચારસરણી પ્રમાણે “ પરિપકવતા” અને 
“સાનસિક સ્વાસ્થ્થ” એટલે ચાછુ સમાજન્યવસ્થાને 
અતુરૂપ ખનીને જીવ્યા કરવુ" અને તેના વિશે કાંઈ શ'કા કે 
સવાલ ઉઠાવવા નહી. 

ક્ોઈડેની આખીચે વિચારસરણી એવી માન્યતા ઉપર 
આધારિત હુતી કે સ્પર્ધા અને પરસ્પર હુશ્મનાવટ એ 
માનવ-સ્વભાવનાં મૂળભૂત તત્ત્વો છે. ડાવિને આ જ 
માન્યતાને જીવશાસના ક્ષેત્રમાં પોતાના સ્પર્ધાત્મક “ જીવન- 
સ“ઘષ"”તા સિદ્ધાંત દ્વારા વાચા આપી, રિકાર્ડો જેવા 
અશ*શાસ્રીએએ એતે અથ*કારણુના ક્ષેત્રમાં અનુવાદિત કરી, 
પાછળથી ક્રોઈ ડે નતીય વાસનાએની ખાબતમાં પણુ આ 
જ માન્યતાને આગળ કરી. “આર્થિક” માનવ અને 
“તતતીય ” માનવ એ બેઉ કલ્ષુના સગવડ ખાતર 


દર્‌ શાણ્‌। સમાજ 


ઉપજન્નવી કારેલી છે, તેમાં માણુસ ઉપર એવા સ્વભાવતું 
બાર્ાપણુ કરવામાં આવ્યું' છે ક તે અતડો, સમાજવિરાધી, 
લોભી અને પ્રતિસ્પર્ષામાં રાચનારા છે, અને એટલે પછી 
મૂડીવાદ એ આવા માની લીધેલા માનવ-સ્વભાવતે સ'પૂણુ- 
પસે અનુરૂપ એવી સમાજરચના લાગે છે, અને ત્તેથી કે 
પણુ જાતની સમાલે।ચના કે ટીકાથી તે પર મનાય છે. પરતુ 
ભા એક વિષુત માન્યતા છે. 


આપણી આજની સમાજવ્યવસ્થા અગે આપણે તટસ્થ- 
પણે વિચાર કરવો! જેઈએ. માનવ-સ્તભાવ અને તેમાંથી 
ઉદ્ભવતી તેની જરૂરિયાતોને ખ્યાલમાં રાખીને આપણે 
વિચારવું એઈ એ કે આજની સમાજવ્યવસ્થા માણુસના 
વિષ્ઠાસ માટે પોષક છે કે અવરોધક છે, મોઢા ભાગના 
લેખકોએ આધુનિક સમાજવ્યવસ્થાનાં ઘણાં ગુણુગાન ગાયાં 
છે, એટલે આ પુસ્તકમાં હુ' આજના સમાજનાં સારાં લક્ષણા 
દર્શાવવા ઉપર ખાસ ધ્યાન નહી આપુ', પણુ તેનાં જે 
કેટલાંક રોગિષ્ઠ લક્ષણ! છે, જેના તરફે અત્યાર સુધી ઝાઝું” 
ષ્યાન ગચ્ુ' નથી, તે દચવવાને। જ વધુ પ્રયત્ન કરીશ. 


ષ 


મૂડીવાદી સમાજમાં માનવી 


સામાજિક ઢાંચો 


માનસિક સ્વાસ્થ્ય અ'ગે આપણે જે કાંઈ અથષ્પૂણ રીતે 
વિચારવું હોય તે। તે માત્ર કલ્પનામાં જ ન વિચારી શકાય. 
હેવે ને આપણે આઘુનિક માનવીના માનસિક સ્વાસ્થ્ય 
અ'ગે વિચારવું હોય, અને તેની જીવનપદ્વતિનાં કયાં તત્ત્વો 
માનસિક અસ્વસ્થતા માટે જવાખદાર છે અતે કયાં 
તત્વો! માનસિક સ્વાસ્થ્યને પાષક છે એ જેવુ” હોય, તે! 
આપણી આજની ઉત્પાદન-પદ્ધતિ તથા સામાજિક અતે 
રાજકીય વ્યવસ્થા માણુસના સ્વભાવ ઉપર શી અસર 
કરે છે, તેને! અભ્યાસ કરવો! પડરો. આજની પરિસ્થિતિમાં 
જીવતા અને કામ કરતા સામાન્ય સાણુસના વ્યક્તિત્વનું 
એક ચિત્ર પણુ આપણી નજર સમક્ષ ઊપસવુ' જેઈ શે. 
ભાવી રીતે એક વાર “ સામાજિક ઢાંચા ”તુ' એક 1ચત્ર 
આપણી સાસે આવરે, તે પછી જ તેના આધારે આપશે 


૬૪ ચાણ સમાજ 


આધુનિક માનવીના માનસિક સ્વાસ્થ્ય અતે સ્વસ્થતા અગે 
ફાઈ પણુ અભિપ્રાય આપી શફશુ'. 


શા સામાજિક હાંચો એટલે શુ' ? એકની એક સસ્કૃતિ 
હેઠળ રહેતા લોકોની વ્યક્તિગત ખાસિયતે!, રહેણીકરણી 
વગેરેમાં ફરક હોય છે, તેમ છતાં અસુક ખાસિયતે। એવી 
હેય છે જે મોટા ભાગના લોકોમાં એકસરખી જણાય છે. 
દરેક સમાજની એક આગવી ગ્રુદ્રા હાય છે. આતે હુ 
“સ્રામાજિક ઢાંચા” કહું છુ. આ સામાજિક હાંચા 
સમાજના સભ્યોની શક્તિએને એવી રીતે ઘડે છે કે એમને * 
અસ્કપ્રકારના વહેૅવારની એક આદત પડી જય છે. એ સુજખ 
વત્ય્યું કે ન વતષ્વુ' તે એમને માટે કોઈ સભાન નિણુયની 


ખાખત નથી રહેતી, પણુ તેએ એ રીતે જ વત*વા માગે છે ' __ 


અને વળી પોતાના સમાન ને સ'સજુતિની આવશ્યકતા ઝુજખ 
વત"વામાં તેએ સ'તેોષ પણુ અતુભવે છે. અર્થોત્‌ અમુક , 
સમાજની અ'દરની માનવશક્તિને એ સમાજતા વહેવાર માટે 
વાળવી તે ઘડવી તે સામાજિક ઢાંચાતુ' કામ છે. 

દાખલા તરીકે સ્વત'ત્ર માનવીની શક્તિને આટલી હરે 
કામ કરવા માટે પૂ'સરીએ ન નડી હોત તે। આજને। ઓદ્ો- 
ગિક સમાજ પોતાનાં ધ્યેય સિદ્ધ ન કરી શકચે! હોત. 
માણુસને એવી રીતે ઘડવાને! હતો કે તે પોતાની સાટા 
ભ્રાગની શક્તિ કામ કરવામાં ખર્ચવા સાટે હમેશાં ઉત્સુક 
રહે, શિસ્ત પાળે, વ્યવસ્થા તે નિયમિતતા ન્તળવૅ, દરેક 
માણસે જે રોજ સભાનપણે નિર્ણય ટરવાતે! હોત કે મારે 
આજે કામ પર જું કે નહીં, સમયસર પહોંચવુ* કે નહી", 
તે. સમાજને! વહેવાર સરળપણુ ચાલી શકત નહી'. અથવા 
ધમકી કૅ.ગળન્બરીથીયે કામ સરત નહી કેમ કે આધુનિક 


મૂડીવાદી સમાજમાં માનવી દૃષ 


બઔષોગિક સમાજની અ'દરનાં કામો જેરજુલમથી કરાવાચેલ 
વેઠ દ્વારા થઈ શકે તેમ જ નથી. તેથી કામ કરવાની તેમ જ 
નિયમિતતા તે વ્યવસ્થિતપણુ' જાળવવાની આવશ્યકતા એ 
એક અ'રની જ “લગની ” ખની જવી જેઈ એ. આને 
અથ* એ કે સમાજે એક એવે! સામાજિક ઢાંચા ઊભે! કરવો 
જેઈ એ, જેમાં આવી લગની અ'તગ*ત હોય. 


સામાજિક ઢાંચાતુ' ઘડતર અનેક ખાખતે। ૫૨ આધાર 
રાખે છે. ઉત્પાદનની પદ્ધતિ સામાજિક સ'બ'ધે પર અસર 
કરતી હોય છે. એ જીવનપ્રણાલિ અને જીવનવ્યવહારનેય 
આફાર આપતી હોય છે. ધામિષક, રાજકીય ને તત્ત્વસ્ઞાનાત્મક 
વિચારશે પણુ સામાનિક ઢાંચાને ઘડવામાં મહત્ત્વના 
* ફાળા આપે છે. માણુસને સ્વભાવ પણુ પોતાને! ભાગ 
ભજવે જ છે. 


આમ, પાંશ્ચષસના આધુનિક માણુસના વ્યક્તિત્વને જે ઘડે 
છે,અને તેના સાનસિક સ્વાસ્થ્યમાં ખલેલ પહોંચાડવા માટે 
જે જવાખદાર છે, તે આજતા ઔઘોગિક સમાજમાંની 
સામાજિક-આથિ5ક પરિસ્થિતિ અગે વિચાર કરતાં પહેલાં 
ઉત્પાદનની મૂડીવાદી પદ્ધતિનાં--ઔઘોગિક યુગમાંના 
“ અકરાંતિયા સમાજ ”'નાં કેટલાંક ખાસ લક્ષલા। સમજવા 
જરૂરી છે. તેના આધારે પછી આપષણુને આજના પશ્ચિમના 
સમાજના માનવીના સામાજિક ઢાંચાતુ* છૃથષ્ફરણુ કરવાનુ” 
સરળ થરો. 


દદ શાશે। સમાજ 
મૂડીવાદી વ્યવસ્થામાં માનવીતુ' સ્થાન 


(૧ ) સત્તરમી અને અદારમી સદીને। મૂડીવાદ 


પશ્ચિમમાં ૧૭મા તે ૧૮મા સૈકાથી મૂડીવાદી અર્થ- 
વ્યવસ્થાતે। પ્રભાવ રહ્યો છે. તે અથવ્યવસ્થામાં ત્યારથી તે 
આજ સુધીમાં ઘણુઃ ફેરફારો જરૂર થયા છે, તેમ છતાં 
તેનાં કેટલાંક લક્ષણા! આ આખાચે ગાળામાં ઢાયમ રહ્યાં 
છે, આ સામાન્ય લક્ષણા।ને અતુલક્ષીને આ ગાળાની 
અથ*વ્યવસ્થાને મૂડીવાદી અથવ્યવસ્થા તરીકે એળખવાવું 
ચોગ્ય ગણાશે. ક 


દે'૪માં અ સામાન્ય લક્ષણે। આ પ્રમાણે છે : ૧-રાજફીય 
તેમ જ ફાયદાની દેછિએ માણુસ સ'પૃણું“પશ સ્વત'ત્ર છે. 
૨-આ ક્વત'ત્ર સાણુસે। ( મજૂરા ને નેરો ) શ્રમના 
ખજારમાં મૂડીતા માલિકને પોતાને શ્રમ વેચે છે. ૩-ચીજ- 
વસ્તુતુ' એક ખુલ્લું ખજર હૈય છે, જેના વડે ચીજવસ્તુના 
જઞાવો। નછી થાય છે અને ચીજવસ્તુના વિનિમયતુ' નિયમન 
થાય છે. ૪-સુખ્ય સિદ્ધાંત એ સ્વીકારવામાં આવ્યે છે કે 
દરેક વ્યક્તિ પોતાના માટે નફ! મેળવવાના હેતુથી પ્રવૃત્તિ 
કરે છે અને છતાં એમ ધારી લેવામાં આવ્યું છે કે અનેકોની 
સ્પર્ધાત્મક પ્રવૃત્તિઓના પરિણામે છેવટે સહુને વધારેમાં 
વધારે લાભ પ્રાપ્ત થાય છે. * 


છેલ્લાં ત્રણુ-ચાર સકામાં ઉપરનાં લક્ષણ્‌। સવ*સામાન્ય 
જણાયાં છે. પરતુ શરૂાતથી તે અત્યાર સુધીમાં ધીમે 
ધીમે જે ફેરફારો થયા છે તે આખી પ્રક્રિયા તપાસવાતુ' ચે 
સહુત્તવનું છે. ૧૭મા ને ૧૮મા સકામાં મૂડીવાદના આર્‌'ભના 
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દિવસોમાં ખે લાક્ષણિક ખાખતે। ખાસ નજરે ચરી આવે છે ? 
એગણીસમી અને વીસમી સદીની સરખામણીમાં ત્યારે 
ઉઘોગ અને ય'ત્રવિઘા હજી ખાલ્યકાળમાં હતાં, વળી આ 
ગાળાની આશિક પ્રવૃત્તિઓ ઉપર સધ્યયુગની સ'સ્કૃતિના 
વિચાર ને પ્રણાલીઓની સારી એવી અસર હતી, દાખલા 
તરીકે, કોઈ વેપારી એઇછા ભાવતું કે એવુ કે।ઈ પ્રલોભન 
આપીને ખીનના ઘરાકેને લલચાવે તે અનેતિક તે ખરા 
ખિસ્તીએે ન શે।ભે એવું પૃત્ય મનાતું”. ૧૬૪૫માં પ્રસિદ્ધ ચચેલ 
એક ગુસ્તડમાં કહેવાયુ' છે કે “આ એછા ભાવે વેચવાની 
પ્રવૃત્તિ એટલી શરમજનક હદે વધી ગઈ છે કે અગ્રુક 
વેપારીએ તે! છડેચોફ એવી ન્હેરાત કરે છે કે અમે 
ખીજાએ। કરતાં આટલા એછા ભાવે વેચીશુ' ! ” 


ઉપરના પુસ્તકમાં એડ ક્સ્સિયે નોંધાચેલે છે, એક 
વેપારી પાસે તેના હરીફરી કરતાં વધુ પૈસા હતા અને તેથી 
તેને ઉધાર લેવાની જરૂર પડતી નહોતી. તેણે સીધે ઉત્પાદક 
પાસેથી માલ ખરીદો, પોતે જ તેની હેરફેર કરી, અને પોતે 
જ સીધે તે માલ છૂટક વેપારીને વેચ્ચો. તેથી છૂટક વેપારી 
તે માલ ખીજએ। કરતાં થોડા એછા ભાવે વેચી શકચેા, 
આ કિસ્સા ઉપર ટીકા કરતાં સુસ્તકમાં લખ્યુ' છે કે આતુ* 
પરિણામ એટકુ'જ કે આ “લોભી માણુસ” વધુ પૈસાદાર 
અન્ચો, અને ખીને માણુસ પોતાતુ' કાપડ કઈક સસ્તા ભાવે 
ખરીદી શકયો. પર'તુ આ “તદન નજીવા લાભ”તા સાટામાં 
ખીજ વેપારીભાઈ ઓતે કેટયુ” બધુ' તુકસાન થયુ” 1 આખાચે 
અહારમા સૈકા દરમ્યાન જમની અતે કૂાન્સમાંચે હરીફાઈ 
ખાતર એછા ભાવે વેચવાની મનાઈ હતી, એમ ન્નેવા 
મળે છે, 


દ્ટ શાળુ। ચમાજ 


એ દિવસોમાં લે।કો નવાં ય'તો પ્રતયે કેવા શ'કાશીલ હેતા 
તે જાણીતુ' છે. એમને ભય હતો કે આ ય'ત્રો માણુસ પાસેથી 
કામ ગૂટ્વી લેશે. કોલ્ખટે ય“્રોને “ સજૂરાના દુશમન * 
કહેલા; અને સૉંટેસ્કયુ કહે છે કે જે યશ્રો કામદારોની 
સ“ખ્યામાં ઘટાડો કરે છે તે “ ફુષ્ટ” છે. અ ખધાં જે વલણે। 
છે તે સદીએ સુધી માણુસના જીવન માટે માગદશક ખની 
રહેલા સિદ્ધાંતો પર આધારિત છે. તેમાંનો! સૌથી મહત્ત્વને! 
સિદ્ધાંત એ હતે! કૈ સમાજ અતે અથ*વ્યવસ્થા આખરે 
માણુસને માટે છે, અને નહી* કે માણુસ એમને માટે. 
સમાજના કેઈ પણુ વગ*ને હાનિકારક હોય એવે! ગમે તેવે! 
આર્થિક વિકાસ ત'હુરસ્ત નહોતે। ગણાતો, અલખત્ત, એ 
“અજુ કે પરપરાગત ર્હિએપ્તે વળગી રહેડું અને તેમાં કાંઈ 
પણુ રકાર થાય તે! તે તુકેસાનકારક જ નીવડે એવુ' માનસ 
પણુ આમાં યોડેઘણે અરે કામ કરતું હરો. 


(૨ ) ઓગણીસમી સદીતે। મૂડીવાદ 


એગણીસમી સદીમાં અ પર"પરાગત વલણુ ઝપાટાખ'ધ 
ખદલાતુ' જય છે. અરમાને। ને કઠણાઈએ। ભરેલી જીવ'ત 
વ્યક્તિ અથવ્યવસ્થામાંનું પોતાનું કેન્દ્રસ્થાન વધુ સે વધુ 
શુમાવતી નય છે અને તેની જગ્યાએ વેપાર અને ઉત્પાદન 
કેન્દ્રસ્થાને આવતાં નાય છે. આથિક ક્ષેત્રની અ'દર ખધી 
ખાખત્તે। માણસને ખ્યાલમાં રાખીને વિચારવાનુ' ખ'ધ થતું 
જાય છે. ઓગણીસમી સદીના મૂડીવાદનુ' સૌથી વધુ લાક્ષણિક 
તત્તત છે, મજૂરનુ તદન નિષ્ઠુર શોષણુ. લાખો મજૂરો 
ભૂખમરાની અણી પરનું જીવન ગાળે તે સાવ સ્વાભાવિક 
સનાવા લારયું,; સૂડીનોા માહિક નકો મેળવવા સાટે પોતે 
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રૈકેલા શ્રમજીવીએતું વધુમાં વધુ રોણષણુ ૩૨ તેમાં નાંતક 
દેછિએ કશું અચોગ્ય ન લાગ્યું. મૂડીદાર અને શ્રમજીવી વચ્ચે 
ભાગ્યે જ કશી માતવીય એકતાની ભાવના રહી. આથિ*ક 
જ'ગલના કાયદાની આણુ ખધે પ્રવતી" રહી. આગલી સદીના 
નીતિમત્તાના ખધા ખ્યાલોને કરાશે મૂકી દેવામાં આવ્યા. 
વેપારીઓની અ'દરાઅ'દરની ગળાકાપ સ્પર્ધા મજૂરોના 
શૈધણુની જેમ જ અમર્યાદપલે ને નિષ્ટુરતાથી ચાલી, “ દરક 
પોતપોતાને નફો વધારવાનો ખ્યાલ રાખરે તે! સરવાળે 
સહુતુ' ભલુ' થશે” એવે મૂડીવાદી સિદ્ધાંત માણુસની 
ખધી પ્રવૃત્તિઆને। માગ'હશ*ક સિદ્ધાંત બન્ચે।, 


સએાગણીસમી સદીમાં બનનર એ સૌથી સુખ્ય નિયામક- 
ખળ અન્યુ', પર“પરાગત નીતિમત્તાના ખ્યાલોથી એ તદ્ન 
પ૨ હેતુ', દરેક માણુસ એમ માતે છે ખરો કે એ પોતે 
પાતાના હિતનો વિચાર કરીને વતી* રહ્યો છે, પણુ ખરુ” 
જૈતાં તો એ ખજારના તેમ જ ય'ત્રવત્‌ અથ'ત"ત્રના વણુલખ્યા 
નિયમો।થી'જ દોરવાતે। હોય છે. વ્યક્તિગત મૂડીદાર પોતાની 
ઇચ્છાથી જ પોતાને! ધ'ધેો વધારે છે એવું નથી, પણુ તેને 
તેમ કરવાની ફરજ પડે છે; કારણુ કે કાને"ગીએ કહ્યું છે તેમ 
એ ને પોતાને ધધો વિકસાવવાનું ખ'ધ કરે તે। તેણે મ'દી 
ભોગવવી પડે, ધ'ધે! જેમ જેમ વધતો જાય તેમ તેમ 
આપણી ઇચ્છા હોય કે ન હોય તેોચે આપણે તેને વધારતા 
જ જવું પડે, આમ સાણુસની સ્વત'“ત્રતા ધીરે ધીરે 
એઇછી થતી ચાલી, અને અથ*ત'ત્રતે નિયમ તેના માથે 
સવાર થવા લાગ્યો, વીસમી સદીમાં આ સ્થિતિ એની 
પરાકાછાએ પહોંચી. * 
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આજે હવે માત્ર ખનરતે। કાયદે જ માણુસ ઉપર રાજ્યં 
નથી કરતે, તેની સાથે હવે વિજ્ઞાન અતે ય'ત્રવિઘાને। વિકાસ 
પણુ ભન્યો। છે. કેટલાય કારણુસર આજે સ્થિત્તિ એવી ઊભી 
થઈ છે કે ચૈજ્ઞાનિક એના કોયડાએની પસ'હગી નથી કરતે।, 
ખલ્કે કોાયડાએ જ સામેથી તેના ઉપર આવી પડે છે. તે એક 
રાયડો ઉકેલે છે, ત્યાં ખીનન દસ ઊભા થાય છે. એ ખધા 
જ્રાયડાએ। ઉકેલવાની તેને ફરજ પડે છે. તેણે વધુ તે વધુ 
ઝડપથી આગળ વષતા જ રહેવાનું છે. ઔઘોગિક ચ“ત્ર- 
વિદ્યાની ખાઅતમાંચે આવું જ છે. ય'ત્રવિઘાના 1વકાસે 
વિજ્ઞાનના વિકાસની સાથે તાલ મેળવતા જ રહેવું પડે 
છે, પદાથવિજ્ઞાનેં આપણા ઉપર શ્રણુશક્તિ લાદી; 
વિભાજન( [કડ૦્ત )ખોંબના સફળ ઉત્પાદને આપણુને 
હાઈડ્રોજન ખૉખ ખનાવવાની ફૂરજ પાડી, આપણી 
સમસ્યાએની પસદગી આપણુ નથી કરતા, આપણા 
ઉત્પાદનની ચીજવસ્તુએ।ની પસ"દગી આપણે નથી કરતા; 
આપણે તે! ધકેલાઈ એ છીએ--શાનાથી ર એક એવી 
અશ*વ્યવસ્થા તે સમાજવ્યવસ્થાથી જે જેની સામે ન કોઈ 
હૈતુ છે, ન કોઈ ધ્યેય છે, અને જેણું માણુસને પોતાના 
હાથમાંની કઠપૂતળી ખનાવી મૂકચે। છે. ી 

માણુસની આ નિઃસહાયતા વિશે આગળ આપણે હજ 
ઘણુ કહીશુ', અત્યાર તે! આપણે વિતરણુ-વ્યવસ્થા રૂપે 
આધુનિક ખન્તરના મહત્ત્વ વિશે થોડો વધુ વિચાર કરીશું; 
કેમકે મૂડીવાદી સમાજમાં ખશ્તર માનવ સ'ખ'ધે।ના વિકાસમાં 
પાયારૂપ ભાગ લજવે છે. 

સમાજની અ'દરની સાધનસ'પત્તિ નને તેના અધા 
સભ્યોની ખરેખરી જરૂરિયાતના પ્રમાણુમાં હોય તે] તે। તેની 
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વહે'ચણીને। કોઈ પ્રશ્ન જ ઊભે। ન થાય. દરેકને પોતાને 
જેટલુ' જેઈ એ તેટલું તે લઈ શાકે. પરતુ આદિકાળના 
સમાજને ખાદ કરતાં આવી પરિસ્થિતિ માનવજાતના ઇતિ- 
હાસમાં આજ સુધી કયારેય ઊભી થઈ નથી, જરૂરિયાતે]નુ* 
પ્રમાણુ ચીજવસ્તુએ। ફરતાં હેમેશાં વધુ જ રહ્યું છે, અને 
તેથી તેની વહે'ચણી કઈ રીતે કરવી તે માટે કાંઈક ને કાંઈક 
નિયમન ગોઠવવુ* જ પડે છે. કયા વગ*ની જરૂરિયાતો 
પૂરેપૂરી સ'તેોષવી અને કયા વર્ગને એછી જરૂરિયાતોથી 
ચલાવવા કહેવું પહેલાંના અત્યત વિકાસ પામેલા 
સમાજેમાં આ નિણુય ખળાખળના આધારે થતે!, કેટલાક 
વર્ગો. પાસે સમાજની સરવેત્તમ સાધનસ“પત્તિ પોતાના 
ઉપભોગ માટે આંચકી લેવાની સત્તા હેતી, તેએ અન્ય 
વર્ગોને માથે કાળજતે।ડ અને ગ'ટુ' કામ નાખત્તા અને એમને 
ઓછે ભાગ આપતા. આ સત્તાનો ઉપચોગ ઘણી વાર 
સામાજિક ને ધાર્મિક પરંપરાતે। આશરે લઈ ને થતે।, અને 
એ એક એવું જખ્ખર માનસિક પરિબળ હતુ કે માટે ભાગે 
શારીરિક બળની ધમકી આપવાની «ર્‌ર જ રહેતી નહી”. 


ખજારનુ' આધુનિક અથ્ત'ત્ર એ ચીજવસ્તુના વિતરણુ 
સાટેતું એક સ્વય'સ“ચાલિત ત'ત્ર છે, જેને કારણે સમાજમાં 
બળને ઉપયોગ નિવારી શકાય છે. અલખત્ત, ખળને આ 
અભાવ વાસ્તવિક કરતાં દેખાવને1 વિરેષ છે. મજૂરે બન્તરમાં 
એતે જે પગાર આપવામાં આવે તે સ્વીકારી લેવો પડે છે. 
પાતાતુ' જીવન ટકાવી રાખવા માટે તેને તેમ કરવાની ફરજ 
ચડે છે. એટલે વ્યક્તિની “સ્વત'ત્રતા” એ મોટે ભાગે ઝાંઝવાના 
જળ જેવી જ છે. એને ખખર છે કે કોઈ દેખીતું ખાહ્યા પરિબળ 
તેતે અગ્નુક શરતે। સ્વીકારી લેવાની ફરજ પાડતુ' નથી, પરતુ 
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તેની પીઠ પાછળ ખનારનુ' જે ગુહ પરિખિળ કામ કરી રહ્યું છે 
તેને વિશે તે આછે। સભાન છે. પરિણાસે તે એમ માને છે 
ખરો કૅ હુ” સ્વત'ત્ર છુ, પણુ ખરુ” નેતાં તે સ્વત'ત્ર છે નહી. 
ને કે ખરના અથષત'ત્ર દ્રારા શ્રાલતી આ મૂડીવાદી 
વિતશણુ-વ્યવક્ષ્થા વર્ગીય સમાજમાંની ખીજી કેઈ વ્યવસ્થા 
કરતા તો સારી જ છે, કેમ કે વ્યક્તિની રાજકીય સ્વત"ત્રતા 
માટે એ આપારર્પ છે. આવી ડ'ઈકે રાજ્કીય સ્વત'ત્રતા એ 
મૂડીવાદી લોકશાહીતુ' એક લક્ષણુ છે. 

પાતાની ચીજવસ્તુ વેચવા માગતી અને વ્યક્તિએ! 
વચ્ચેની સ્પર્ષા ઉપર ખજરતુ' અર્થત'ત્ર અવલ'બેલુ' છે. 'ખાસ 
કેરીને એગણીસમી સદીના ઉત્તરાધ્માં સ્પર્ધાની આ મનોવૃત્તિ 
વધતી ચાલી. પોતાના પ્રતિસ્પર્ધીને હડસેલીને શ્આાગળ નીકળી 
જવાની લાલસ। માણુસ પર સવાર થઈ ખેડી. . અતે તેથી દરેક 
સાણુસતુ' સમાજવ્યવસ્થામાં પેપ્તાતુ' એક પરપરાગત સ્થાન 
છે, જેમાં એણે સ'તેષ સાનવે! સ્‍ેઈએ--એવી સામ'તઝુગની 
મનોવૃત્તિ ખિલકુલ પડી ભાંગી, દરેકે દરેક માણુસ સમાજમાં 
સર્વોચ્ચ સ્થાન મેળવતા પૂખ મથામણુ ફરવા લાગ્યો, જે કે 
એ સ્થાન તે। સુડ્રીશરતા ભાગ્યમાં જ આવતું, આગળ નીકળી 
જવાતી સ્મ ગળાકાપ છોટમાં માણુસ માણુસ વશ્ચેની શએેકા- 
ત્મતા વિસારે પડી અતે સામાનિક ને નેતિક ખધી જ 
સયોદાએ। અભરાઈ એ ચહઢાવાઈ ગઈ? આ સ્પર્ધાત્મક દોટમાં 
પહેલા આવવુ તેમાં જ જીવનની સાથકતા! ગણાવા લાગી. 

મૂડીવાદી ઉત્પાદત-પદ્ધતિતું ખીજી' લક્ષણ એ છે કે તેમાં 
ખધી જ આર્થિક પ્રવૃત્તિનુ' ધ્યેય છે--“નકે,” મૂડીવાદની અપ 
“ નફાની ગ્ેરણા ”' અગે નણે-અજાણુ ઘણે ગૂ'ચવાડો ઊભે! 
કરાસે। છે. કહે છે કે આપણી આાર્થિક પ્રવૃત્તિને પરિણુામે 
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કાંઈક નફા થાય તે! જ તેને! કાંઈ અથ છે. અર્થાત્‌ ઉત્પાદનમાં 
આપણને જેટલે ખચ થયે! હોય તેના કરતાં તેના વેચાણુમાં 
વધુ, રકમ મળવી નતેઈએ, ને ફે અગાઉના કેઈ પણુ 
કારીગરનેય પોતાની ચીજને! ભાવ લેતી વખતે આ વાત 
ધ્યાનમાં તે। રાખવી જ પડતી, ઉત્પાદન-દ્ીમત અને વેચાણુ- 
કીમત વચ્ચે કઈકે તફાવત રહે તે। જ તેમાંથી મસિનરી 
વગેરેની મરામત તથા ઉઘોગના વિકાસ માટેના ખચષ્ને 
પહોંચી વળી શકાય, પરતુ મૂડીવાદી સમાજની સમસ્યા એ 
છે કૅ આજે ઉત્પાદન પાછળની આપણી પ્રેરણા ન તે 
સામાજિક ઉપચેોગિતાની છે, કે ન ફાય"ની પ્રકિયામાંથી 
આન'દ સે સમાધાન મેળવવાની છે. તેને ખદલે ઉત્પાદન 
પાછળની એકમાત્ર પ્રેરણા આજે પોતે કરેલ મૂડી-રોકાણુમાંથી 
વધારેમાં વધારે નદા મેળવવાની છે. પોતાની ચીજવસ્તુ 
ઘરાકને કેટલી ઉપચે।ગી છે તે વાતમાં મૂડીદારને કેઈ રસ 
હોવાની જરૂર નથી. 

આજની અથ*વ્યવસ્થામાં માણુસની આવકને તે પોતે 
વ્યક્તિગત કેટછુ' કામ કે મહેનત કરે છે તેની સાથે કરે 
સ'ખ'ધ રહ્યો નથી. મૂડીને માલિક કશુ' કામ કર્યા વિના 
કમાઈ શકે છે. “ કામ સુજખ દામ ”ને ખદલે “ પૈસો પૈસાને 
ખે'ચી લાવે ” એવી હાલત આજે છે. જેણે માત્ર મૂડી-રોકાણુ 
કયુ“ છે એવા ઔદ્યોગિક સાહસના માલિકની ખાખતમાં આ 
વાત ખાસ નજરે ચઢી આવે એવી છે, તે આખાય ઉદ્યોગની 
માલિકી ધરાવતે। હોય કે પછી તેના અસુક શૅયર ધરાવતે 
હોય, તેમાં કશે। ફેર પડતે! નથી. તે પાતે કશી મહેનત કર્યા 
વિના ખીજએના કામમાંથી અને પોતાની મૂડીમાંથી નફેા 
સેળવે છે. આ વાતને ન્યાચી ઠરાવવા માટે ઠાવકી દલીલેા 
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તતો ઘણી કરવામાં આવે છે. કહે છે કે તેને મળતેા નકા 
એ તે! તેણે મૂડી-શાકાણુ કરીને ઉઠાવેલા જેખમ માટેતું 
વળતર છે; અથવા તે તેણે કરકસરથી ખથત કરીને મૂડી 
એકટઠી કરી છે માટે તેને નફ મળે તે વાજખી છે. 
પરતુ આ દલીલો એટલી તે! પાંગળી છે કે તેને 
રદિયો આપવાનીચે ભાગ્યે જ જરૂર ગણાય. એ હકીકત 
તે! સાવ દીવા જેવી સ્પદ છે કે મૂડીવાદી અથ*વ્યવસ્થા 
વ્યક્તિગત મહેનત કે ઉત્પાદક કામ કર્યા વિનાચે નફે। કરવાની 
છૂટ આપે છે. વળી, જેશ્નો મહેનત કરે છે એમની 
ખામતમાં પણુ તેએ જે મહેનત કરે છે અને એમને 
જે આવક થાય છે, એ બે વચ્ચે કરે! વાજખી અતુખ'ધ જળ- 
વાતે નથી. સમાજને માટે એક જ્ઞિક્ષકનુ' કામ ડોકટરના કામ 
જેટલું જ મહત્ત્વતુ' છે, અને શિક્ષકની વ્યક્તિગત મહેનત 
પણુ હકટર કરતાં ભાગ્યે જ એછી હશે. તેમ છતાં આવક 
તરક્‌ જુઓ તે શિક્ષકની કમાણી એ ડોકટરની કંમાણીને 
કેટલામા ભાગ હશે? ખાણુમાં કામ કરતે મજૂર એ 
ખાણુના મેનેજર કરતાં કેટલું ખધુ” આછુ' કમાતે। હશે ? અને 
આશ જેઈએ તે! તેલે હેટલે! અધો શ્રમ કશ્વે। પડતે। હોય 
છે | એને પોતાના કામમાં કેટલાં જનેખમ વહેોરવાં પડે છે ! 
અતે કેટલી ખધી અગવડ વેડીને તે કામ કરતે હોય છે ! 


વ્યક્તિનુ' કામ અને મહેતત તથા તેને માટે તેસે મળતું 
આથિષ્ક વળતર એ બે વચ્ચે સમપ્રમાણુને! મભાવ, એ 
સૂડીવારી અથ*વ્યવસ્થાની લાક્ષણિકતા છે. આ વિષમતા 
ગમેક ખાજા એશઆરામ અને ખીજી ખાજી ડ'ગાળિયત ગવી 
ખે ઉત્તરન્દક્ષિણુ છુવ જેવી અવસ્થામાં પરિણુમે છે, જે નેતિક 
રછિએ અસહ્ય છે. આ વિષમતાની ભૌતિક અસરો કરતાં 
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તેની નૈતિક તે માનસશાસ્રીય અસરો! પર હું' વધાર ભાર 
મૂકું છું, આને કારણે કામતુ' અને મતુધ્યના શ્રમ તેસ જ 
કૅશળતાનું મૂલ્યાંકન એ” થાય છે. વળી, ન્યાં સુધી મને 
સમળતુ' વળતર મે' કરેલ મહેનતની મર્યાદામાં રહૈ છે ત્યાં 
સુધી મારી આકાંક્ષાએ તે અભિલાષાએ। પણુ મર્યાદામાં 
રહે છે. પરતુ આને ખદલે મારી મહેનતના પ્રમાણુમાં મને 
ને અમર્યાદિત આવક થતી હેરો તે! મારી આકાંક્ષાએ સે 
અભિલાષાઓને પણુ કેઈ મર્યાદા રહેશે નહી*; કેમ કે પછી 
એ અશિલાષાઓની પૂતિ" મારી પોતાની ચોગ્યતા ને ક્ષમતા 
ઉપર અવલ'ખિત રહેવાને ખદલે ખન્નરની અસુક સ્થિતિએ 
ક્્‌રા મને પ્રાપ્ત થતી તકે1 ને અવસરની ખાખત ખની 
જય છે, દાખલા તરીકે ખાવાની મારી ભૂખ મારા શારીરિક * 
ખ'ધારણુ વડે સ્વય'નિય'ત્રિત છે અને તેતુ' અસુક સ“પૃષ્ત 
ખિંદુ પણુ છે. જ્યારે મારી ખીજી ભૂખે।--જેવી કે મહત્ત્વા- 
કાંક્ષા, સત્તાલાલસા વગેરે--ઉપર આડું કોઈ સ્વય"નિય'ત્રણુ 
છે નહી' અતે તેને લીધે જ તે ખધી ભૂખો વધતી ને વધતી 
જ રહે છે અને આટલી ખષી ખતરનાક નીવડે છે. 
એાગણીસમી સદીને! મૂડીવાદ ખરા અથમાં “ખાનગી ” 
મૂડીવાદ હતે. માણુસોએ વ્યક્તિગત રીતે નવી નવી તકે 
તેતેઈ અને ઝડપી લીધી, તેએ! કરકસરથી વર્ત્યા, એમણું નવી 
પદ્ધતિએ શેપધી, એમણે મિલકતેદ મેળવી અતે ભોગવી, 
સ્પર્ધા અને નક્‌ા ઉપરાંત અ મિલકતે! ભેળી કરવાને આન'હ 
પણુ એાગણીસમી સરીના મૂડીવાદતુ' એફ સુખ્ય લક્ષણુ હતુ'. 
આ વૃત્તિ આજે હવે ખહુ પ્રમળ જણાવી નથી. ખીજી ખધી 
વૃત્તિઆની જેમ આ સ'ઘરાની વૃતિનાંચે ભાવાત્મક નૈ 
ભાવાત્મક એમ ખેઉ પાસાં છે. તેનાં ભાવાત્મક પાસાં 
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છે : વ્યવહારુ, કરકસરિયા, સાવચેત, સ્વ-નિભ*ર, સાવ- 
ધાન, ચીવટભર્યા, અક્ષુખ્ધ, વ્યવસ્થિત, પદ્ધતિસર અને 
વફાદાર હોવુ'. જ્યાર આનાં જ અભાવાત્મક પાસાં છે: 
દે'કી દણિવાળા, “જૂસ, શ'કાશીલ, મ'દખુદ્ધિ, ચિ'તાતુર, 
વધુ પડતા ચીકણા, સુસ્ત,. વેદિયા, દીધ્જ્સૂત્રી અને સ'ધરા- 
ખો[૨ હોવું, આપણે જેઈએ છીએ ઝે અઢારમી અને 
એશગણીસસી સદીમાં ન્યારે સ'ઘરાની વૃત્તિ આથિ્ક પ્રગતિ 
માટેની આવશ્યકતા સાથે સ'કળાચેલી હતી, ત્યારે ભાવાત્મક 
લક્ષ પ્રખળ હતાં. પર'તુ આજે વીસમી સદોર્સા તે! મોટે 
ભાગે તેનાં કેવળ અભાવાત્મક પાસાં જ નેવા મળે છે. 


માનવીય એકતાને પરપરાગત સિદ્ધાંત પડી ભાંગ- 
વાથી નવા પ્રકારનાં રોષષણુ ઊભાં થયાં. સામ'તશાહી 
સમાજની અ'દર પોતાની આણુ હેઠળની પ્રનત પાસેથી ચીજ- 
વસ્તુએ! અને સેવાએ મેળવવાને સામ'તને! દેવી અધિકાર 

એમ મનાતું, પરતુ સાથોસાથ પર'પરા અવુસાર તે પણુ 
પોતાની પ્રજા માટે જવાખદાર ગણાતે, એમનુ* સ'રક્ષણુ 
કરવાની તેમ જ એમને અલ્પતમ જીવન-જરૃરિયાતો મળી 
રહે એ જેવાની એની કરન ગણાતી, આમ સામ'તશાહી 
સમાજ એ અસુક અ'શે પરસ્પરની માનવીય જ્વાબદારીવાળી 
વ્યવસ્થા હતી. તેને લીષે તેમાં જે શેષણુ થતુ” તેમાંચે અસ્રુક 
મર્યાદા રહેતી. ન્યારે એગણીસમી સદીમાં જે રેો।ષણુ થવા 
માંડયુ' તે આનાથી સાવ જુઠા જ ગકારનું હતુ. શ્રમજીવી કે 
પછી તેને શ્રમ એ મૂડીટાર દ્વારા ખબરીદાલી એક બજારુ 
ચીજ ખની ગચે,, અને ખરીદનાર તેના પૂરેપૂરા ઉપયોગ 
કરતે, શ્રમતા ખનરમાં બરાખર કીમત્‌ ચૂકવીને તેતે 
ખરીદવામાં આવ્યો હોવાને કારણે મૃડીદાર ઉપર તેતે 
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પગાર આપવા સિવાય ખીને કોઈ ખદકે! વાળવાની જવાખ- 
દારી આવતી નથી, લાખે! મજૂરા જે બેકાર હોય અને 
ભૂખમરાની અણી ઉપર હોય તે તે એમનું ડુર્ભાગ્ય છે અથવા 
એમની ઊતરતી કુશળતાનું પશિણિ।સ છે, કે પછી તે એક પલટી 
ન શકાય એવે સામાજિક ને સ્વાભાવિક નિયમ જ છે. 
શૈ।ષણુ હવે વ્યક્તિગત રહ્યુ' જ નહોતુ', ખલ્કે જણે અનામી 
જ ખની ગયુ” હુતુ'. જે કાંઈ થતુ” તે ખજારના કાયદા અતુસાર 
જ થતું. તેને માટે ન કોઈ જવાખદાર હતુ, ન ફોઈ દોષિત 
હેતું', કૅ ન કોઈ પરિસ્થિતિમાં કશુ” પરિવતન આણી શકે 
તેમ હતું. સમાજના જડબેસલાખ લેોખ'ડી નિયમો સાથે 
ભપણે જાણે ફામ લેવાનું હતુ'. 

વીસમી સદીમાં આ પ્રકારનુ' મૂડીવાદી શોષણુ લગભગ 
અ'ધ થઈ ગયુ છે. છતાં એ હકીકત નજર ખહાર ન રહેવી 
જેઈએ કે ઓગણીસમી સદીની જેમ વીસમી સદીમાં પણુ 
મૂડીવાદી અથ*વ્યવસ્થા “ માણુસને। માણુસ દ્વારા ઉપચોગ ” 
એ બધા વગી'ય સસાજમાં જેવા મળતા સિદ્ધાંત પર જ 
રચાયેલી છે. 

આજે આ શોષણુનુ* સામાજિક અને રાજકીય સ્વરૂપ 
ખદલાયુ* છે, પર'તુ જે હેજીચે ખદલાયુ' નથી તે એ કે મૂડીને 
માલિક પોતાના નક્‌ાને માટે ખીજ માણુસોને! ઉપયોગ કરે 
છે. આમાં માણુસની સાથે નિર્દ્યતાથી વર્તાય છે કે નટી* 
તે સવાલ નથી. સ્ુખ્ય હકીકત એ છે કે એક માણુસનુ'-- 
એક જીવતી-જગતી વ્યક્તિતુ' પોતાનુ' સ્વત'ત્ર વ્યક્તિત્વ 
જેવુ' કશુ' રહેતુ” નથી, અને તે વ્યક્તિ ખીન્ત માણસના કૈ 
શ્રાતાની ન્તતના, કૅ તો1તિ'ગ અથત'ત્રનાં આથિ*ક હિતેઃ પાર 
પાડવા માટેતુ' સાધનમાત્ર ખની ત્તય છે 1 


છટ શાણા સમાજ 


આની સામે સામાન્યપહે ખે દલીલ કરવામાં આવે છે. 
એકતે! એ કે આજે માણુસ પોતે નોકરીમાં રહેવુ” કે નહી” 
તે ખાખત સ્વત'ત્ર છે, પરતુ આ દલીલમાં એ વાત ભૂલી 
જવાય છે કે તોકરી સ્વીકારવા સિવાય માણુસ પાસે ખીભે 
કોઈ રસ્તો હોતો નથી, અને એક વાર માની પણુ લઈ એ 
કૅ કશી ખળજખરી વિના તે તેોકકરી સ્વીકારે છે, તોચે એ 
ખાખતમાં તે। કેઈ કરક પડતે! નથી કે આખરે તે “ તેકર ” 
જ છે, અર્થાત્‌ ખીન્તના હેતુને સાટે તેને ઉપયોગ થશે. 

બીજી દલીલ એ છે કે સમાજજીવનમાં અસુક સામાજિક 
સહકાર અને શિસ્ત તો અનિવાય* છે. આ ખરુ" છે, પણુ 
આમાંચે એક વાત જુલાઈ જ્ય છે, સમાજમાં કોઈ પણુ 
માણુસ ખીન્ન ઉપર સત્તા ધરાવતે! ન હોય તો દરેક માણુસ 
પરસપર સહકારના ધોરણે પોતાનુ” કામ કરી શકે, પતિ-પત્નીના 
સખ'ધમાં કે બે મિત્રો વચ્ચેના સ'બ'ધમાં આપણે આવે! 
પરસ્પર સહુકાર જેઈ શકીએ છીએ. તેમાં એક વ્યક્તિ ખીજી 
ઉપર કોઈ સત્તા ધરાવતી નથી, પણુ પ્રેમ, ચૈત્રી કે માનવ 
એકતાની ભાવનાથી ખેઉ પરસ્પર સહકાર કેળવે છે. ન્યારે 
શેઠ અતે સોકરતો સ'બ'ધ આ પ્રકારને! નથી. રોડે તે!કરની 
સેવા ખરીરી છે, અને એ તેની સાથે ગમે તેટલી સારી રીતે 
વતે તોચે છેવટે એ તેના પર સત્તા ધરાવે છે. 

એક વ્યક્તિ ખીજી વ્યક્તિના હાથમાંનુ' સાધન ખની ન્ય 
એ વાત આ સૂડીવાદી અચ*વ્યવસ્થાનાં પ્રચલિત મૂલ્યોનું” 
ઘોતક છે. મૂડી (જે સૃત ભૂતકાળનું નિજી'વ ખોળિયું છે) તે 
શ્રમ ( જે વ્તરમાનની જીવત ચેતના ને પ્રાણુશક્તિ છે) તેને 
' રાજીએ રાખે છે. મૂડીવાદી મૂલ્યોના પિરામિડમાં મૂડી શ્રમ 
' કરતાં ઉપરના સ્થાને છે. સ્થૂળ ચીજોના પરિચ્રડનું મૂલ્ય 


મૂડીવાદી સમાજમાં માનવી ૭૯ 


ધખડતા જીવતની અભિવ્યક્તિ કરતાં ઊંચુ* મનાય છે. શ્રમ 
સૂડીના હાથમાંનું' સાધત છે, અને નહી કે મૂડી શ્રમના 
હોાથમાંનુ'. જે માણસના હાથમાં “કેવળ” પોતાનુ" જીવન છે 
અને નર્યા માનવી તરીકેનું કળાકૌશલ્ય, ચેતના ને સજ*નાત્મક 
ઉત્્પાદન-શક્તિ છે તેના ૫ર મૃડીના માલિકની સત્તા ચાલે છે. 
“શ્થૂળ ચીનને ચેતનવ'તા માનવી કરતાં મોટી ગણાય છે. મૂડી 
અને શ્રમ વચ્ચેના આ સ'ઘષ એ માત્ર ખે વર્ગો વચ્ચેનો! કે 
ભૌતિક પેદાશેને। વધારે હિસ્સો મેળવવા માટેનો જ સ'ઘષ* 
નથી, તેના કરતાં તેમાં કંઈક વિશેષ છે. ખરૅખર' તે આ 
સ'ઘષ* એ જીવનમૂહ્યના બે સિદ્ધૉતે વચ્ચેનો! સ'ઘષ* છે : 
એક ખાજી છે ઉપભેાગની સ્થૂળા ચીજવસ્તુએ। તે તેને 
પરિત્રડૂ, અતે ખીજી ખાજુ છે ચેતનવ'તુ જીવન અતે તેની 
સજ*નાત્મકતા. * 
એગણીસમી સદીમાં શોષણુ ને સ'ધરાખોરરીના મૂડીવાદી 
વલણુને લીધે માણુસને ઘણી યાતના ભે!ગવવી પડી અને 
માનવીય ગૌરવને પણુ આંચ આવી. તે વલથુને લીધે જ 
યુરાપે માનવ મૂલ્યોની બિલકુલ ઉપેક્ષા કરીને આફ્ડિકા ને 
એશ્િયાનુ' તેમ જ પાતાના ઘરઆંગલેના મજૂરવગ*તુ" સાવ 
નિદ્યપશે શેોાષણુ કયુ”, 
તેથી માસ અને ખીન્ત સમાજવાદી વિચારકેોએ 
શે।ષણુ નાબૂદ કરવા ઉપર તેમ જ શ્રમજીવીને એક સ્વત'ત્ર, 
સુધ્ત ને આદરણીય વ્યક્તિને! દરજ્ને આપવા ઉપર ભાર 
સૂડચો।, તેઓનું માનવું એમ હતુ' કે નત આશિક શૈષણુ ખ'ધ 
થશે અને શ્રમજીવી મૂડીદારના પ્રભુત્વમાંથી સુક્ત ખનશે તે 
એાગણીસમી સદીનાં બધાં ડલ! ટ્ર થઈ જરો અને પછી 
તેની ખપી સિદ્ડ્‌િએ। માનવજાત સ'પૂણુપણે માણી શકરો. 


૮૦ શાણેિ! સમાજ 


દ્યાર ખાદ અડધી સદી વીતી ગઈ છે અને તે દરસ્યાન 
આ સુધારવાદીઓની સુખ્ય માગણીએ। સ'તોષાઈ ગઈ છે 
એમ આજે કહી શકાય, અમેરિકામાં નેઈએ તો! સામાન્ય 
મ્રજાતુ' આથિ*ક શેષષણુ એટલી હરે એણછુ' થઈ ગયુ છે, કે 
જેની માસના જમાનામાં કોઈએ કલ્પનાચે નહી કરી હૈય. 
શ્રમજીવી વગ* આશથિ*ક વિકાસમાં પાછળ રહી જવાને ખદલે 
રાષ્ટ્રીય સ'પત્તિમાં વધુ સે વધુ હિસ્સા મેળવતે! નાય * છે. 
થમજીવીની રાજકીય સ્થિતિમાં તેમ જ માનવી તરીકેના 
ના દરજ્જામાં ખાસ્સો સુધારા થયે! છે. ઉોગની વ્યવસ્થાની 
સદર મજૂર “ ભાગીદાર ” ખનચ છે, બે-ત્રણુ દાયકા અગાઉ 
જેમ હુકસ આપી શકાતે। હતે, તતડાવી શકાતો. હતે! 
ને હડપૂત કરી શકાતે। હતે તેમ આજે થઈ શકતુ નથી. 
પોતાને! ઉપરી જાણે સ્વગે*થી ઊતરી આવ્યો હોય એમ એ 
તેના તરક હુવે જેતે! નથી, એ આજે હુવે તેતે પૂજતોય નથી 
કૅ પિષ્કારતોય નથી. હા, તેની ઈચષ્યો કરતે! હશે. એ 
મૂડીદારની જેમ ઝટ પ્રગતિ કરવાનું તેનેય મન થતુ' હશે. 


એટલે એક શાણા સમાજ સારે જે કાઈ નેઈએ તે 
લગભગ ખધુ' જ આપણુતે સળી ચૂકચું છે, અને એગણીસસી 
સહી સાથે આજના દિવસે।ની સરખામણી કરનારતે તે। એમ 
જ લાગે છે કે આપણે ખૂખ "પ્રગતિ કરી રહ્યા છીએ. એટલે 
તેવા લોકે।ને થાય છે કે આજે પ્રગતિમાં નેને ફાઈ ખાધા રૂપ 
હોય તે! તે એક સાત્ર સાસ્યવાદી રાષ્ટ્રો અતે તેમની 
રીતિનીતિ 'જ છુ, પરૂતુ' ઓગણીસમી સદીના ચરમાથી 
નં'નેનારને જરૂર એસ હાગે છે ઝે વાસ્તવમાં આપણી આશા 
ટળી નથી. હુકીકતસાં તો એમ જેવા મળે છે કે ભૌતિક 
સચૃદ્ધિ અને રાજદીય સે સામાજિક સ્વત'્રતા છતાંચે આજે 


મૂડીવાદી સમાજમાં માતવી ૮૧ 


આપણે! સમાજ માનસિક સ્વાસ્થ્યની દેણિએ પહેલાં કરતાં 
વધુ ષછાત છે. “આજે હવે ખતરો માણુસ ગુલામ ખને 
તેનો નથી રહ્યો, પણુ તે ય'ત્રમાનવ અની જાય તેને છે, * 
--અદલાઈ સ્ટીવન્સનનુ' આ સર્માળુ" કથન કેટલું સાચુ છે ! 
આસ જેઈ એ તે! આજે આપણે સ્વત'ત્ર છીએ અતે દેખીતી 
રીતે ફોઈ સત્તાથી દખાચેલા નથી; પર'તુ મે'હાશાઈની અનામી 
સત્તાનો ભય શું આજે આપણુ! માથા ઉપર સવાર નથી ? 
વ્યક્તિગત રીતે આજે આપણે કોઈના તાખેદાર તથી; પર'તુ 
સાથોસાથ આપણુને આપણી પોતાની એવી કોઈ દઢ નિષ્ઠાએ। 
*નથી, આપણુ પોતાતુ' એવું કોઈ આગવુ વ્યક્તિત્વ નથી, 
ખિલકુલ આત્મપ્રત્યય નથી. તેથી આજના આપણા શેગની 
ચિકિત્સા માટે એગણીસમી સદીની વિચાશ્સરણી સુજખ 
વિચારવાથી ચાલી શકે તેસ નથી, આપણે જે પશ્િમના 
જગતને તેની આજની વધતી જતી માનસિક ખીમારીમાંથી 
“ઉગારી લેવુ' હશે અને શાણા સમાજની સ્થાપના ફરવી હશે, 
તે. આજતા જમાનાના સુખ્ય રોગોનુ' પહેલાં આપણે સ્પછ 
નિદાન કરવુ' પડશે, હવે વીસમી સદીમાં પશ્ચિમના માણુસના 
સાંમાજિક હાંચાની ચર્ચા કરતી વખતે આપણે આવા નિદાન 
માટે પ્રયત્ન કરીશું. 


(૩) વીસમી સરીનેો સમાજ 
(સામાજિક અને અર્પથ*ક પારિવત'નેદ ] 


વીસશી સદીમાં ઔવોગિક ય'ત્રવિદ્યા, અવ્યવસ્થા અને 
સમાજરચનાની ખાખતમાં ઘણાં પરિવતને! થઈ ગયાં છે. 
આમાંનાં અગત્યનાં પરિવતને! વિરો અહીં આપણે 


વિચાર કરીશુ, 
દ 


૮૨ શાશેોા ચમાજ 


એશગણીસમી સદી અને વીસમી સરી વચ્ચે સાંથી વધુ 
ઊડીને આંખે વળગે એવો ફરક છે ચત્રવિધામાંને, 
ઉદ્યોગોની ય'ત્રસામગ્રીમાં આજે જખ્મર પરિવત*ન આવી ગયું 
છે, માનવીય શ્રમનુ' સ્થાન ય“ત્ર લેતુ ન્તય છે એટયુ' # 
નહી, હુવે તે! માનવ-મગજ્ને ઠેકાણે યાંત્રિકમગજ પણુ કામ 
કરતાં ચઈ ગયાં છે. ૧૮૫૦માં ૧૫ ટકા માનવશક્તિ, છટ ટકા 
પશુશક્તિ અને ૬ ટકા ય'ત્રશક્તિ ભૌતિક ઉત્પાદન મારે 
વપરાતી, જ્યારે ૧૯૬૦માં તે પ્રમાણુ છે--૩ ટકા માનવશક્તિ, 
૧ ટકે! પશ્ુશક્તિ અતે હર ટકા ય“ત્રશક્તિ, આજે તે! ખધે 
સ્વય'સ'ચાલિત ય“ત્રોની જ બોલખાલા છે, તેને લીપે 
ઉત્પાદનની પ્રક્રિયામાં જ સમૂળશુ” પરિવત*ન આવી ગયું છે. 


મૂળે તો મૂડીના વધતા જતા કૅન્દ્રીકરણુને પરિણામે ” 

ઉત્પાદન-પદ્ધતિમાં આટલુ* ખધુ* યાંત્રિક પરિવત'ન આવ્યુ' 
છે અને હવે આ યાંત્રિક પરિવત્ન ફરી પાણુ' મૂડીના વધુ ને 
વધુ કેન્દ્રીકરણુને જરૃરી અનાવતું જાય છે, નાના નાના ઉઘોગ 

પેઢીઓનાં સ“બ્યા ને મહત્ત્વ ઘટતાં ન્તય છે અને તે।તિંગ 
ઉદ્યોગે। ને રાક્ષસકાય ક'પનીઓનાં સ“ખ્યા તે મહત્ત્વ વધતાં 
જાય છે. આજે પરિસ્થિતિ એવી છે કે કુલ સાડા ખાર કરોડની 
વસ્તીમાંથી માતર બેક હજર વ્યક્તિ અમેરિકાના અડધા 
ભ્રાગના ઉવોગો પર ફખન્ને ધરાવે છે. ઓગણીસમી સદીની 
શરૃઆતમાં ૮૦ ટકા લોકે પોતાને! ધ'ધો કરતા, «યારે 
૧૮૪૦માં ૩૩ ટફા અને ૧૯૪૦માં માત્ર ૨૦ ટકા લેકે! પોતાને 
સ્વત'્ર પ'ધે। કર છે. આજે મુલ ક'પનીએ।માંથી માત્ર ૧ ટકે 
ક“પની ઉઘોગધ'ઘામાં કામ કરતા કુલ માણુસે।સાંથી અડમે।- 
અડધ માણસે।ને કાસ આપે છે. આના ઉપરથી કેન્દ્રીકરણુ 
કેટલી હેદે થયુ છે તેને ખ્યાલ આવરે, 
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આટલા ખધા કૅન્દ્રીકરણુને પરિણામે ખજાર ઉપર 
વાસ્તવમાં મોટી ક“પનીઓનુ' જ વર્ચસ્વ જસી જાય છે, નાની 
ફૅે"પનીએ।નાં ખરીદ-વેચાણુ ઉપર એમની ઘણી જ અસર 
રહે છે. ઘણી વાર તે નાની ૩'પનીએની આખાદી સોટી 
ફ'પનીએઓની કૃપા ઉપર જ અવલ'બેલી હોય છે. સોટી 
ક“પનીએ પાસે છડેચોક કોઈ ઇન્તરો ન હોય, તેમ છતાં 
ખનરના ભાવ લગભગ એમના જ હાચમાં હોય છે. એમનાં 
રાજકીય લાગવગ ને વગવસીલે! જખ્ખર હોય છે, એટલે 
ઉપરના આંકડાએ।થી જણાય છે તેના કરતાંયે આ સોટી 
ક“'પનીઓનુ” ઘણુ વધુ પ્રભુત્ત સમાજ પર હોય છે. વળી, 
આતે લીધે ખેડૂતે, સ્વત"ત્ર ધ'ધાદારીએ ને કારીગરોની 
સ'ખ્યા ઘટતી જાય છે અને નોકરોની ફોજ વધતી «ય છે. 
શ્રી. મિલે મમ'ભેર કહ્યું છે તેમ હવે “....ચીજવસ્તુતું સ“ચાલન 
એછા જણુ કરે છે; વધારે જણુ તે! માણુસો, સ'તસાએ 
અને પ્રતીકે પાસેથી જ કામ લેવામાં રોકાયેલા છે.” 
વ્યવસ્થાપકેનો! વગ" વધતે! જય છે, મોટી ક'પનીએ.માં 
માલિકે! જુઠ્ઠા અને સુખ્ય સ'ચાલકૅ। ને વ્યવસ્થાપકે। જુદા, 
શમેવુંચે ખનતું જાય છે. 


એગણીસમી સદી કરતાં ખીજ એક પાયાનો કરક એ છે 
જે આજતુ' આપણુ આણુચે અથ*ત'ત્ર મખલખ ઉત્પાદન અને 
મખલખ વપરાશના સિદ્ધાંત પર ગોઠવાચેલુ' છે. એગણીસમી 
સદીમાં સામાન્ય વલણુ બચત કરવાતુ' અને કરજ કરીને 
ખર્ચો ન કરવાતુ' હેતુ”, ત્યારે આજે તેનાથી સાવ ઊલ્ટુ' જ 
છે, દરેક જણુને ખની શકે તેટલું વધુ ને વધુ ખરીદવા માટે 
લલચાવાય છે. તમારી પાસે બચત્ત ન હોય તે। કાંઈ નહી, 
હુપ્તે હપ્તે પૈસા ભરન્તે, નહેરખબરા અને તરેડુતરેહુના 


ત્જ શાણે। સમાજ 


માનસશાસીય ઉપાયે દ્વારા ભૂરી નાખીને પોતાની પેદાશોના 
વપરાશની ભૂખ ખૂબ ઉદ્દીપ્ત કરાય છે. શુ યોગ્ય છે અને શું 
અયોગ્ય, ું સારુ છે અને રું ખરાખ, એ જાણુવાની હુવે કશી 
જરૂર નથી; ખજાર જ ખધાનુ' નિય“ત્રણુ કરે છે. 

થીજી એક વાતનો વીસમી સદોને! માનવી અનુભવ કરે 
છે, તે છે ઉત્પાદનને ચમત્કાર. પહેલાંના કરતાં હત્તરગણી 
શક્તિએ આજે માનવીના હાથમાં આવી છે. વરાળ, તેલ, 
વીજળી માનવીના દાસ ખન્યાં છે, માનવી મહાસાગરો સે 
ખ'ડો પારકરી જય છે--શરૂમાં અઠવાડિયાઓમાં, પછી 
દિવસે।માં, અને હવે કલાકે માં; શુરૃત્વાકૃષ"ણુના નિયમતે એ 
જાણે વટાવી ગચે। છે, અને હવામાં ઊડવા લાગ્યો છે. રલાતે 
એ ફળઠ્ઠુપ પ્રદેશોમાં પટી નાખે છે. વરસાદ મારે * 
પ્રાથના કરવાને ખદલે એ પોતે કૃત્રિમ વરસાદ વરસાવવા 
લાગ્યો! છે. ઉત્પાદનના ચમત્કારમાંથી વપરાશને ચમત્કાર 
જન્મે છે. હવે કોઈ પરપરાગત અવરોધે વચ્ચે રહ્યા નથી. 
જેને જે મન થયું તે તે ખરીદી શકે છે, માત્ર ગાંઠમાં પૈસા 
જેઈએ. પરતુ મોટા ભાગના લોકે! પાસે પૈસા છે--અસલી 
નહી' નકલી મોતી માટે, ખહારથી પારકર જેવી લાગતી 
સસ્તી પ્લેટો પેન માટે, ઉપરથી ભપકૅદાર સે ખૂખ ખર્ચાળ 
લાગતાં પણુ વાસ્તવમાં સસ્તાં ને હુલફાં કપડાં માટે. ખધું જ 
માણુસની પહોંચમાં છે, બધું જ ખરીદી શકાય છે. ખધુ' જ 
વાપરી શફાય છે. જેમાં આવે! ચમત્કાર સજષ્યો હોય એવે! 
સમાજ અગાઉ કયારેય હતે! ખરા ? ર 

માણુસો! એક સાથે સમૂહમાં કામ કરે છે. હજાર્‌ા 
માણુસોનો પ્રવાહ કારખાનાએ માં અને ખ્મોફ્સિમાં કામ 
કરવા આવે છે, તેઓ સોટરમાં, બસમાં કે ટ્રેઈનમાં બેસીને 


મૂડીવાદી શમાજ મી માતવી હં 


આવે છે. તેએ એક સાથે કામ કરે છે--નિષ્ણાતોએએ નછી 
કર્યા સુજખતા તાલમાં, નિષ્ણાતોએ નકી કરી આપેલ 
પદ્ડતિથી, ખહુ ઝડપથી નહી તે ખહું પધીમેય નહી 
પણુ એક સાથે; એક તેોર્તિંગ ય“ત્રના વિવિધ ભાગે। હોય 
તેમ, સાંજે આ માનવપ્રવાહું પાછે ફેરે છે : તેએ 
એકસરખાં છાપાં વાંચે છે, તેએ રેડીએ સાંભળે છે, તેએ! 
ચલચિત્રો જુએ છે, ખધું જ એકસરખુ"--સૌથી ઉપરના માટે 
અને સૌથી નીચેના માટે, ખુદ્ધિશાળી માટે અને મૂરખ 
મામ, શિક્ષિત માટે અને અશિક્ષિત માટે. ઉત્પાદન ફરો, 
ઉપભોગ ફરે, મોજ માણે--એક સાથે, એક તાલમાં, 
કાંઈ પૂછયાગાછયા વિનતા, એમનાં સહુનાં જીવતરનુ' કરા 
છુપદ છે. 


તો આપણા સમાજને આજે કયા પ્રકારના માણુસે 
જેઈએ છે ? વીસમી સદીના મૂડીવાદને કચે। “ સામાજિક 
ઢાંચા” ખ'ધબેસતે। થાય તેમ છે ? 


તેને આજે એવા માણુસો નેઈએ છે, જેએ1 વિશાળ 
સમૂહમાં ચૂ કે ચાં કર્યા વિના લળી જાય, ભૌત્તિક ઞીજ- 
વસ્તુઓને! વધુ ને વધુ ઉપભોગ એ જ જેમતુ' લક્ય હોય, 
અને જેમનાં રાખો એ અભિરુચિએ જાણે એક ખીખામાં 
હાળેલાં જેવાં હોય. 


તેને આજે એવા માણુસો નેઈએ છે, જેએ કોઈ પણુ 
સત્તા, સિદ્ધાંત કે અ'તરાત્માથી પોતે સાવ સ્વત”ત્ર ને સુમ્ત 
છે એમ અતુભવે--તેમ છતાં સ્વેચ્છાએ ગાડરિયા પ્રવાહની 
જેમ દોરાય, ય'ત્રધત્‌ ચી'ધ્યુ' કામ કરતા રહે અને સમાજન' 
માળખામાં લગીરે ઘષ'ણુ વિના બ'ધબેસતા થઈ # 


૮ શાહુ! શમાજ 


માણુસ કશાચે દખાણુ વિના કઈ રીતે ધારેલી દિશામાં 
રારાય, કોઈ પણ નેતાએ વિના કઈ રીતે અતુસરતે। રહે, 
કોઈ પણુ ધ્ધેય વિના કઈ રીતે પ્રેરાતે! રહે--શ્િવાય કે એ 
એક પ્રવાહુમાં તણુાતે। રહે $ કામ ફરવુ' છે, આગળ વધવુ 


[સામાજિક હાંચામાંનાં પરિવત'ને 1 
અ. માનવ એક આંઇડે। 1 


આધુનિક માનવીના સામાજિક ઢાંચાનુ ૃથક્કરણુ જુદી 
જુદી ખાખતે।ને કેન્દ્રમાં શ'ખીતે થઈ શકે, સે' સારા 
પૃથષ્કરણુમાં “પરાયાપણા!”ના લક્ષણુને કૈન્દ્રમાં રાખ્યું છે. 
આનાં બે કાશ્ણ। છે. એક તે। એ કે આ લક્ષણુ આધુનિ” 
માનવીના વ્યક્તિત્વના ઊંડામાં ઊંડા સ્તરતે સ્પરેંચ છે; અને 
ખીજુ' એ કે આ લક્ષણુ અ!જતુ' સામાજિક - આથ્જકિ માળષ' 
અતે આજના સામાન્ય માણુસનુ' વ્યક્તિત્વ, એ બે વચ્ચેની 
આંતરપ્રકિયાનુ' ધોતક છે. 

પરાયાપણાની ચર્ચાની શરૂઆત આપણે “આંકડાકરણુ”ન 
પ્રકેયા વિશે વિચારવાથી કરીએ. મૂડીવાદના મૂઇળભૂત 
આશિક લક્ષણે।માંતુ' આ એક આગળ પડતુ લક્ષણુ છે. 

પહેલાંનો કારીગર એક નાના અને પોતાતે પરિચિત 
વતુ'ળ માટે ચીજવસ્તુએ। ખનાવતે।, કારીગર અને વાપરનાય 
વગ્ચે સીધે! સ'બ"પ રહેતે, એની ખનાવેલી વસ્તુએની 
દીમત એની સાદી રહેભ્ીકરણી માટે જરૂરી એવા મહેતતાણાને 
આધાર નછી થતી. અસુલવથી એ ન્ાણતે1 કે પોતાર્ન 
ચીજની પડતર-દીમત કેટલી છે. તેના પધા માટે અટપટ' 
[હિસાઅકિતાળ કે સરવૈચાની જરૂર રહેતી નષોત્તી, 
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એનાથી ઊલટુ' આજના ઉદ્યોગધ'ધા તે। આંકડાઓની 
જાળગુ'થણી ને સશ્વૈયા વિના કલ્પી પણુ નથી શકાતા, એ 
અગાઉની માક્ક જીવનની સીધી જરૂશિયાત સાથે સ'કળાચેલા 
હોતા નથી. સમાં વચ્ચે પૈસા દાખલ થાય છે. કાચા માલ, 
ચ“ત્ર-સામગ્રી, મજૂરી-મચ* અને ઉત્પન્ન થયેલી વસ્તુ, એ 
ખધુ' જ એના સરવૈયામાં આંકડા તરીકે એળખાવી શકાય 
છે. ખપી ખાખતે।ને રૂપિયા-આના-પાઈમાં ઘટાવાય છે, અને 
આચિ"ક દછિએ લાભદાયી હોય એ જ પ્રવૃત્તિ સાર્થક લેખાય 
છે, પહેલાંસે! વણુકર કહેતો! કૅ માર આટલે! કપાસ જેઈ શે, 
આઢલુ' સૂતર જેઈરો, હું ફ્લાણા માટે કપડુ' વણીશ. જ્યારે 
આજને! સિલમાલિક કહેશે કે આટલા રૃષિયાનું ઉત્પાદન 
કશ્વાતુ' છે, તેમાં આટલા રૃપિયા કાચા માલમાં લાગરો, 
આઢલા રૂપિયા મજૂરીમાં જરે, આટલા રૂપિયા વ્યવસ્થા- 
ખચષ્માં લાગરે. વણુકર માટે જે રૂ, સૂતર કે થાહક હતાં તે 
અધાંને ઠેકાણે મિલમાલિકતે એક જ વસ્તુ દેખાશે--જઆંકડા. 
એની ખપી આથિય્ક પ્રવૃત્તિએ! આંકડામાં ખ'ધબેસતી હોવી 
જેઈ એ. 

આમ, આજની અથ*વ્યવસ્થામાં માણસ આંકડા ખની 
જાય છે. આજના ઉઘોગપતિને પછી રૂપિયાના જ આંકડા 
ગણુવા પડતા નથી, પણુ ગ્રાહકે।, શયર હોલ્ડરા, મજૂરો 
વગેરેના પણુ આંકડા જ ગણુવા પડે છે. રામજીભાઈને ને 
કાનજીભાઈ ને કામે રાખ્યા છે એમ નહીં, પણુ કારખાનામાં 
૨૦૦૦ મજૂર કામ કરે છે, ૫૦૦૦ મજૂર કામ કરે છે, એમ 
કહેવાય છે; મગનલાઈ તે શ'કરભાઈ અમારા ઘરાક છે એમ 
નહી', પણુ પ લાખ ઘરાકો છે, ૧૦ લાખ ઘરાકે। છે. 
સાણુસનુ' નામ નહી', ખસ ખધે આંકડા જ આંકડા, આ અધા 
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માણસો તે એક તોતિ'ગ રાક્ષસકાય ય'ત્રના અસ'ખ્ય ભાગ 
રૂપ છે. માણુસનુ' પોતાનુ” કોઈ આગવુ* અસ્તિત્વ નથી, એ 

1 એક સખ્યા છે, એક આંકડો છે, અને આમ આંકડા- 
એતે આધારે જ ગણુતરીએ! થાય છે, ખજનરનાં વહ્મણે! 
વિશે અતુમાન કરાય છે, નિણુ'ચો। લેવાય છે. 


આજે માંડ ૨૦ ટકા સાણુસો પોતાનો સ્વત'ત ધ'ેા 
કરતા હરો, ખાક્રીના ખીન્ન કોઈ ને માટે કામ કરે છે. એટલે 
એક વ્યક્તિની જિ”લગી ખીજા કોઈ ઉપર નિભ*ર છે, જે તેને 
ફેજગારી કે પગાર આપે છે. પરતુ “કોઈ વ્યક્તિ” ઉપર 
એમ કહેવાને ખદલે “કોઈ ત'ત્ર” ઉપર નિભ"ર છે એમ કહેવુ 
જેઈ એ, કેમ કે કોઈ એક વ્યક્તિ નહી' પણુ અસુક ત'તર, 
અચુક સકથા મજૂરને તોકરીએ રાખે છે. તે।કર અને શેઠ 
વચ્ચે જીવ'ત વ્યક્તિગત સ'પકુ જેવુ” કરું છે નહી”, 


ખીજી એક વાત પણુ ભૂલવા જેવી નથી : પહેલાં મે!ટે 
ભાગે વસ્તુઆનોા અને સેવાઓને વિનિમય થતે।, પણુ 
આજે ખધે પૈસો આવી ગચે! છે. ખપાં જ કામતુ' ને 
સેવાનું મૃહ્ય આખરે પૈસામાં અ'કાય છે. આથિ*્ક સ'બ'ધોના 
આખાચે ચાળખાતુ* સ'ચાલન ધૈસા ઠ્વારા જ થાય છે. 
એટલે આજે ખરુ' જતાં ખેડૂત-વસ્તીને ખાદ કરતાં કદાચ 
ખીજુ' કોઈ પૈસા વિના થોડા દિવસ માટેય ન જવી શકે. 


અને ધૈસે। એ નછ્કર વસ્તુનુ' કે કામનું એક કહ્પિતત મૂહ્યમાં 
રૂપાંતર છે. ર 


સૂડીવાદી ઉત્પાદનમાં કામની વહેચણી બેઠુટ વધી ગઈ 
છે. આધુનિક ઉદ્યોગમાં કામનુ* એવલુ' ખધુ* વિભાનન થાય 
છે કે એક મજૂર રાજ તે ૨જ અચુક ચીજને! એકનો એક 


ક 
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ભાગ ખનાવ્યે રાખવાને! હોય છે. તે ચીજ સાથે તેના પૂણુ 
સ્વરૂપમાં તે! એ કયારેય સ'પફમાં આવવાને! જ નહી. 
એણે તે! તેને અસુક ભાગ ખનાવવાના કામમાં જ એકાંગી 
નિંષુણુતા મેળવવાની, જે કામ માટે હજી યત્ર શેધાયુ* 
નથી એવાં કામે! ય'ત્રવતૂ કરવાં એટલું જ આજના મજૂરનુ” 
કામ રહ્યું છે. આખીયે ચીજ સાથે ખહુ ખહું તે! મેનેજરને 
સ'પર્કમાં આવવું પડતુ' હશે. પણુ તેને માટેચે એ ચીજનું' 
એક ચીજવસ્તુ તરીકે મહત્ત્ત હોવા કરતાં બજારમાં તેનાં 
કેટલાં દામ ઊપજશે, એ જ મહત્ત્વનુ' છે. 


આ બધી ખાખતે માત્ર આથિક ક્ષેમ પૂરતી જ મર્યાદ્તિ 
રહેતી 'નથી. તેની અસર માણુસના વ્યક્તિત્વ ૫૨ પણુ 
પડે છે. એટલે પછી ચીજવસ્તુ પ્રતેનુ, લેકે પ્રત્યેતુ, 
અતે પોતાની જત પ્રત્યેનું માણુસનુ' વલણુ પણુ આવું જ 
થઈ જાય છે. 

“ત્રણુ કરાડતો! મુલ, ”' “વીસ પૈસાની પેન્સિલ, ” 
“રાઢસોની ઘડિયાળ ”--આ રીતે વાત કરવાનુ' આજે 
સાવ સહુજ થઈ ગચું છે. અને આ કૅવળ વેચનાર ને ખરીદ્ર- 
નારની દછિએ જ નહી”, પણુ વસ્તુના વણુ'નના સુખ્ય અગ 
તરીકે કહેવાય છે. જ્યારે આપણે કહીએ કે “ત્રણુ કરોડને 
પુલ'', ત્યાર તેની ઉપયોગિતા કે મજબૂતાઈની વાતને તત 
ગૌણુ ખનાવી દઈ ને રૂપિયા-આના-પાઈમાં તેની કેટલી કીમત 
છે એ વાતને જ અણુઘટતુ' મહત્ત્ત આપી દઈએ છીએ. મારુ* 
કહેવુ" એમ નથી કે ઉપચેગિતા ને મજબૂતાઈ ઉપર પણુ 
ધ્યાન અપાતુ” નથી. પરતુ એટલુ” તે! ખરુ જ કે એ વાતને 
ગૌણુ બનાવી દેવાય છે. ન 


જબ ક્ષા! ઘમાજ, 


7”“ઝુંઆ મતોવૃત્તિતું એક સુદર ઉદાહરણુ એક મોટી ક'પનીના 

સુખ્ય સ'ચાલકના અહેવાલમાં મળી ૨હે છે, એ ક“પનીએ 
હેજી હમણાં જ એક મકાન ખરીરેલું, અને કપનીની એ ક્રિસ 
તાજેતરમાં જ એ પાતાના મકાનમાં લઈ ગયેલા* સ'ચાલક 
પાતાના અહેવાલમાં કહે છે કે તેવામાં એને દલાલને। ડ્રોન 
આવ્યો કૈ ખીજી એક ક'પનીને એ મકાન ખરીદવામાં રસ 
છે, અને તેથી તે મકાન નવા માગે છે. સ'ચાલકને ખખર 
હેતી કે પોતાની ૩'પનીની એ ક્રિસ હજી હમણાં જ નવા 
મકાનમાં ખસેડી હોવાથી બ્યવસ્થાપક-મ'ડળ તેને વેચી દેવા 
તૈયાર થાય એવી શક્યતા ખહુ એઇછી હતી; તેમ છતાં 
આટલી વારમાં મકાનના ભાવ એકદમ વધી ગયા કૈ રુ' 
એ જણુવાનુ' પ્રલોશન તેએ રોકી શકયા નહી', ભને દલપ્લ 
સાથે આવેલ ઘરાકને આખાચે મકાતમાં ફ્રેરવીને ખધુ 
ખતાવવામાં એમણે એક-બે કલાક ગાળ્યા, તેએ લખે છે: 
“મને ખૂખ જ રસ છે. આપણે મકાનમાં જેટલા પેસા 
શકયા છે તેના કરતાં ઘણા વધારે આપવા સૈયાર છે. મકાન 
તેની પડતર કરતાં ઘણા વધારે ભાવે વેચાશે તે જાણીને વ્યવ- 
સ્થાપક-મ'ડળનાં ઉત્સાહુ ને આત્મવિશ્વાસ ઘણાં વધવા ઘટે. 
જેઈએ, શું થાય છે તે.' મકાનની ઉપચેો!ગિતા કરતાં ખનતર- 
માંને તેતે ભાવ વધુ મહત્ત્વના હતે। | આ જ વૃત્તિ સાટરાની 
ખઆખતમાં નવા મળે છે. વધુ ભાવ આવતાં જ એક-બે વષ*માં 
મોટર વેચી દેવાય છે. વસ્તુ સાથે માણુસને। કોઈ સ'ખ'ધ કૈ 
અનુરાગ ખ'ધાતે। નથી. તેને! એ ઉપચોગ કરે છે ત્યારેયે 
એ વસ્તુ એને માટે. ખજરમાં વધુ ભાવ રળી આપતી એક 
ચીજ જ ખની રહે છે. , 


અતે જે વસ્તુએ ખરીદી-વેચી શકાય તેમ ન હેય 
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તેમને પણુ આ જ વાત લાશુ પડે છે. દાખલા તરીકે શરતે 
લીધે તારાજી થશે તે। અખખારમાં મથાળુ' આવરે : “શ્લને 
કારણે દસ લાખ રૃપિયાનુ' તુકસાન.” રેલને કારણે માણુસોને 
જે દુઃખ ને સુસીખત વેઠવાં પડયાં તેનાં કરતાં તારાજ થચેલ 
માલમિલકતની ખજરુ કીમત ઉપર આવી રીતે જાણે-અજાણે 
વધારે ભાર સુકાઈ જાય છે. 

અને આના કરતાંચે વધુ વેધક દાખલે। લો. “ એક કરોડા- 
પિપતિ મરી ગયો, ?' એમ કહેવાથી માણુસ જેવા માણુસની 
છીમત પણુ પૈસામાં અ“કાઈ જાય છે | ખરી રીતે એક “માણુસ” 
મશ્ણુ પામ્યા છે---માનવીય ગુણેપવાળે, આશા-નિરાશાએ।થી 
યુક્ત, ખૈરીછે।કરાંવાળો, પણુ આ ખધુ'જ જ્ારાશે મૂકીને 
આપણે માત્ર આથિ*ક દછિએ તે માણુસનુ' મહત્ત્વ કૅટલુ' છે 
તેના પ૨ જ ભાર મૂકીએ છીએ. 

આવી જ રીતે આપણે કહીએ છીએ કે “ તાતાએ 
આટલી મોટરો ખનાવી” કે અઝુક સેનાપતિએ “ કિલ્લે 
સર કર્યો,” કે “ પ્રાણુલાલ શેઠે મકાન ખાંધ્યુ'.” હવે, 
વાસ્તવિક રીતે એેઈ એ તે! તાતાએ એક પણુ બે।ટર ખનાવી 
નથી, એલે તે! મોટરતુ' ઉત્પાદન કરવાતુ' આચે।જન કયુ” 
છે, જેનો અમલ હજારો કામદારાએ કચ છે. સેનાપતિએ 
કદી કિલ્લો જીત્યો નથી, એલ તે! લશ્કરના વડા મથક પર 
બેસીને હુકમો! છોડયા છે અને તેના સૈનિકોએ લડીને કિલ્લે! 
જીજેોમ છે, પ્રાણુલાલ શેઠ મકાન ખાંધવા ગયા જ નથી, 
એમણે તે! પૈસા આપ્યા છે, અને મજૂરાએ મકાનનુ' 
ખાંધકામ કયુ” છે. અહી' કહેવાને આશય એ નથી કૅ 
વ્યવસ્થા કરવી, માર્ગદર્શન આપશું, નાણાં પૂરાં પાડવાં વગેરે 
ખાખતોતુ' મહેરવ એ।છુ' છે. પરતુ આજે આ બધી ખાખતોને 


ફર - શ્ચાણ સમાજ .' - 


અઘટિત મહત્ત્વ અપાઈ રહું છે અને ખરુ' કામ કરનારાં 
તે! સાવ વિસરાઈ જ નય છે, એ ખાખત ખાસ લક્ષમાં 
લેવાની છે. 


આજે ખપષી ખાખતનું સામાન્યીકરણુ થઈ_ ગચુ' છે, 
વ્યક્તિનુ, વસ્તુનું, પ્રસ'ગનુ'. પોતાનુ' આગવુ' વ્યક્તિત્વ જાણે 
સાવ શુસાઈ જ ગયુ” છે, આપણે કહીએ છીએ--ત્રીજુ' 
મહાયુદ્ધે થશે તે! કરાડો માણુસો મરી જરો, દુનિયાની ત્રીજા 
ભાગની કે તેથીય વધારે વસ્તી નાશ પામરેો, અખબન્ને 
રૂપિયાનુ રાષ્ટ્રીય દેવુ' આપણે માથે છે, હેન્તરા કામદારો 
આ કારખાનામાં કામ કરે છે, લાખા માણસે! સે'કડો 
શહેરોમાં વસે છે. 


વળી, આપણે કહીએ છીએ કે “ એન્જીનીઅર થનાર 
મહિને હજાર કમાઈ શકશે, ” અહીં સ્તાનનુ' મૂલ્ય પણુ 
ખજરમાં એની આથિક કીમત કેટલી ઊપજરો તેના 
શાંકડામાં ઘટાવાઈ ગયું 1 “વિશ્વાસની મૂડી” એવે! શખ્દ- 
પ્રયાગ પણુ આપણે ઘણી વાર કરીએ છીએ. વિશ્વાસ જેવા 
માનવ ગુણુને પણુ આશિક પરિભાષામાં જ વણુવવે! 
પડે શુ'? 

આશમ, આપણી ખધી પ્રવૃત્તિઓના કેન્દ્રસ્થાને આજે 
માનવી નથી રહ્યો. માનવીય મૂટ્યોતે આજે પ્રથમ સ્થાન 
નથી જપાતું, માનવીની દુનિયા આજે તેની પહાંચ-પકડમાં 
આ નમી તેના રોર આજે માનવીના હાથમાંથી સરી 
ગયા છ. 


“ આજે એવાં શસ્રાઓ આપણે ઊભાં કર્યાં' છે કે જેથી એક 
માણુસ લાખે! સ્રી-મુરુષ-ખાછાકેનો સ'ડાર કરી શકે. આ 
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માટે તેણે માત્ર એક ખટન જ દખાવવુ' પડે. રાતે જે કરી 
રહ્યો છે તેની તેના ૫ર કશી અસર ન થાય, કેમ કે જેમને તે 
સ“ડાર કરે છે એમને તે નજરે નતો! જ નથી કે ન એમની 
સાથે તેને કોઈ પરિચય પણુ છે. જણે તેના બટન દબાવવાની 
કિયાસે આ લાખોના સ'હાર સાથે કરો. સ'બ'ધ જ નથી 1 
એ જાણે ય“ત્રવત્‌ એક કૃત્ય કરે છે અને તે કૃત્યના પરિણામ 
સાથે તેને કોઈ નિસ્ખત જ નથી ! 

વિજ્ઞાન, ઉદ્યોગધ'ધે!, રાજકારણુ આજે માનવતાના પાયા 
પર્‌ રહ્યાં જ નથી. માનવી આજે કૅન્દ્રસ્થાનેથી ફ્રે'કાઈ, ગચે। છે. 
પાતાના જીવનતુ' . તેમ જ સમાજજીવનતુ' સુકાન આજે 
માનવીના હાથમાં રહું નથી. અસલમાં માનવીએ જાતે ઊભાં 
કરેલાં પરિખળે આજે માનવીને જ ચકડોળે ચઢાવી રહ્યાં છે. 
આ ઝ»'ઝાવાતમાં માનવી વાસ્તવિક જીવનથી અળગે ને 
અળગે। થતો જાય છે. માનવી માત્ર એક આંકડો બની ગયે 
છે, સ'મ્યા ખની ગયે। છે. 


અખ. પરાયાપણુ* 


આ ખધાં પરિખળેની માણુસના વ્યક્તિત્વ ઉપર જે 
અસર થઈ છે, તેમાં માણુસને આજે થતી પરાયાપણા 
( થૌ્તકા૦ ઝેની લાગણી ખાસ તાંધપાત્ર છે. આજે માણુસ 
પોતાની જત સાથે પણુ પરાયાપણ્‌' અતુવાવે છે. “ અપનેસે' 
પરાયા ”ની આ લીશ લાગ્રણી આજે માણુસને હરાયા ખનાવી 
સૂકે છે. પોતાની દુનિયાના એ ચ્રાતે આજે કણુંધાર રહ્યૉ 
નશી, એનાં ક્તૂત્વને! એ પોતે સ્વામી નથી રહ્યો, ખલ્કે 
એનાં કમો જ એનાં સ્વામી ખની બેઠાં છે. એણે પોતે ઊભાં 
કરેલાં પરિખળે આથે ખેત જ માચે ચઢી ખેઠાં છે, અને” 


લન શાણા સમાજ 


એમનો નચાવ્ચો એ નાચે છે, પણુ કશાયમાં પોાતીકાપણુ* 
અતુભવતે। નથી. 


આજના સમાજમાં માનવીનુ* આ પરાયાપણુ' એનાં 
જીવનનાં લગભગ ખથધાં ક્ષેત્રોમાં વ્યાપી ગયુ છે. માનવીના 
તેના કાય સાથેના, જે ચીજવસ્તુઓ -એ વાપરે છે તેની 
સાથેના, રાજ્ય સાથેના, પોતાના સાથી માનવે। સાથેના, 
અને ખુદ પોતાની જાત સાથેના સ'બ'ધમાં પણુ આ પરાયા* 
પણુ' ગ્રવતે* છે, અગાઉ કયારેય નહોતી એવી માનવ-સન્ડિતિ 
ચૂછિ આજે માણુસે ઊભી કરી છે. એ સૃષ્ટિને ચલાવવા માટે 
એણે એક જટિલ ત'ત પણુ ઊભુ કંચુ* છે, છતાં એવું 
પાતાનુ' જ આ સજન આજે એના જ માથા પર સવાર 
થઈ બેઠુ' છે, પોતે આ ખપી સૃષ્ટિને સજક છે, એવું સધ્ય- 
ખિ'દુ છે એવો અતુભવ થવાને ખદલે પોતે સજે"લા આ 
મહાકાય યત્વાસુરને। પોતે ગુલામ છે એવો અતુભવ આજે 
સાણુસને થઈ રહ્યો છે.*જેમ જેમ વધુ ને વધુ શક્તિશાળી 
સે ગ'જવર પરિબળોને એ છૂટાં કરતે! જય છે, તેમ તેમ એક 
માનવ વ્યક્તિ તરીકે પોતે પ“શુ ને વિવશ ખનતે। ન્તય છે, 


કારખાનામાં કામ કરતા મજૂરની આજે શી ચ્થિતિ છે? 
તે એ કારખાનાને। એક સાંચા જ ખની રહે છે. એની શ્થિતિ 
જાણે કઠપૂતળી જેવી છે, એયુ હુકમ પ્રમાણે જવાનું, હુકમ 


ઝમાણુ આવવાનુ, હુકમ હોય તેટલું હલનચલન કરવાતુ' 
હેય છે, 


જે. જે. ગિલશ્પી પોતાના પુસ્તક “ટ 15૪૩7૯૬૩1૦ 
1ળ 1ઉર્લેઇકા)””માં કહે છે તેમ : “ કારખાનાના સજૂશ્નુ' કામ 
વધુ નેવધુ વિચારશૂત્ય બનતું જાય છે, એકની એક કિયા 
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એણે ફ્રી ફરી ક્યે" રાખવાની હોય છે. આજની ચાંનિક 
ઉત્પાદત-પદ્ધતિમાં પોતાની વિવેકખુદ્રિ સુજબ વર્તવાને! 
તેસે માટે કોઈ અવકાશ જ રહેતે! નથી, આને કારણું જીવ'ત 
વ્યક્તિનું કાસ પણુ ય“ત્રવત્‌ ખની જાય છે, જીવન સુરઝ્રાય છે. 
શ્રાતાના કામને! દેર પોતાના હાથમાં રાખવે!, કૅ'ઈક નવું 
સજન કરવુ, કઈક નવુ” જાણુવુ', ક'ઈકે સ'શેધન કરવું, 
શ્વત'ત્રપણે વિચારવું---અવી ખધી માનવસહજ વૃત્તિએ 
માટે કોઈ અવકાશ જ નથી રહ્યો. આતુ' અનિવાર્ય પશિણામ 
એ આવે છે કે મજૂર કાં તો ભાગી છૂટવા ઇચ્છે છે કાં તે 
અસમાધાનને લીષે તે ઝઘડાળુ બને છે. કામ વિશે એનામાં 
અરુચિ ને અણગમો! પેદા થાય છે. ભાંગફ્રોડની વૃત્તિ તેનામાં 
; જન્મે છે અને તેતુ' માનસ વિકૃત ખને છે.” 

કારખાનાના મેનેજરની હાલત પણુ મજૂર કશ્તાં ખહુ 
જીદી નથી, તે કારખાનાની પેદાશ સાથે સમગ્રપલુ સ'ખ'ધમાં 
આવે છે એ ખરુ, પણુ વસ્તુલા મૂળભૂત મૂલ્યથી તે એ 
પણુ વિખૂટઠો જ પડી ગચેલે। હોય છે. એશે મૂડી-રાકાણુમાંથી 
વધુ ને વધુ ને કરી દેવાને હાય છે. એણે જગી ખજરને 
વિચા૨ ડરવાના હોય છે. ગાહકોને કૅમ લલચાવવા, અરે 
ઘણી વાર તે! નવી પેદાશ માટે ઘરાઠી ગમે તેમ કરીને કૅમ 
ઊભી ઢરવી, એ તેણે જેવાનું હોય છે. તેણુ જ'ગી મજૂર-મ'ડળે 
તથા જ'ગી સરકાર સાથે કામ પાડવાનુ' હોય છે. આમાં 
વ્યક્તિગત સ'પકતે બહું એપ સ્થાન રહે છે. ખધું જ 
અવેયક્તિક ખની નનય છે. 

આની સાચે જ નેકરશાહીને! પ્રશ્ન સ'કળાયેલે છે. 
કોટા ઉઘોગે! અને સરકારને! વહીવટ તોકરશાહી મારક્ત 
ચાલે છે. નેકકરશાહી ત'ત્રમાં કામ કેરનારાએ વસ્તુએની 
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સાથોસાથ માણુસોને! વહીવટ કરવામાંય કુશળ હોય છે. 
ત'ત્રની ગ'જવરતાતે કારણે લોકો તે અમલદારો વચ્ચેનો 
સ'ખ'ધ ખિલકુલ ઉપરછઠ્યો ખની ન્તય છે. પ્રનત એ સેશકર- 
શાહીને મન એક સાધન છે. પ્રજનન વિશે એમના મનમાં ન 
રાગ છે, ન દ્ધેષ, પણુ બિલકુલ બિનઅગત ઉદાસીન ભાવ 
હોય છે. એમણે માણુસને! માણુસ તરીકે નહી', પણુ સ'ખ્યા 
તરીકે કે જ્ડ વસ્તુ તરીકે વિચાર કરવાને! હોય છે. 

જેમ જેમ ઉષોગનું કે રાજયતુ" કદ વધતુ* જાય છે તેમ 
તેમ મેતેજરવગ* અતે તો।કરશાટીની જર્‌૨ વધતી ન્નય છે. 
કામની બેહદ વહે'ચણી થઈ જવાતે કારણે કોઈ પણુ એક 
વ્યક્તિને સમગ્રનો ખ્યાલ તે। હોતે! જ નથી અને જુદી જરદી 
વ્યક્તિએ । વચ્ચે કોઈ સ્વાભાવિક સહકાર કે સ'કલન તે! થતુ” 
નથી, તેથી આ મેનેજરવગ' ફે નોકકરશાહી અનિવાય* છે, એમ 
મનાય છે, એમના વિના ચાલરે જ નહી, અને થોડા 
વખતમાં બધુ' પડી ભાંગશે. એમના વિના ખીજા નિઃસહાયતા 
અનુભવે છે, અને તેથી આ મેનેજરવગ* અને નોકરશાહીને। 
લગભગ ઈશ્વર જેટલો આદર થવા લાગે છે. લોકોને એમ 
લાગે છે કે એમના વિના ખધુ* ખેદાનમેદાન થઈ જરે અને 
અમે ભૂખે મરીશું. આ પણુ એક ન્નતનું પરાયાપણુ' છે. 

સ્વત'ત્ર વેપારીની કે ધ'ધાદારીની શી સ્થિતિ છે ? એ 

પતે પોતાના ધ'ધાનો। માલિક છે, એ પોતે ધ'ધાનું સ“ચાલન 

કેરે છે, ધ'ધાને લગતી ખધી જ મવૃત્તિએ સાયે તે સમગ્રપભેં 
સ'કળાયેલે છે, પોતાના સોકર સાથે તેસે વ્યક્તિગત સ'બ'ધ 
છે. પરતું એ પહેલાંના જેટલે સ્વત"ત નથી જ. એના સાટા 
હેરીફ્રેના જખ્ખર પ્રભાવ એના ઉપર પડે છે. હકીકતમાં * 
એમના રારવ્યા જ એશે દોરવાવુ* પડે છે. વળી, એ જે 
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ડુનિયામાં રહે છે એનાં ટ્ષસાની અસરમાંથી એ પણુ છટકી 
જઈ શકતે નથી. એ પણુ પરાયાપણાની લાગણીને] શિકાર 
ખને જ છે, 
મોટા ઉદ્યોગોની માલિકી ખાખતમાં તે આ પરાયાપણાતુ” 
તત્ત્વ સ'પૂણુ*પણે મવેશી ગયુ“ છે. આજે મોટા ઉદોગધ'ધાની 
માલિકીનો! અય* રૉયરતુ' પતાકડુ' જ છે, જેના ભાવની શૈયર- 
ખજારમાં વધઘટ થતી રહે છે. ધ'ધામાં એની કોઈ જ્વાખદારી 
નથી હોતી. હુજારા જયરહોલ્ડરોમાંતા એ એક હોય છે. 
ધ'ધાને। એક સકિય માલિક હોવાને ખદલે તે તેને નિષ્ક્રિય 
ભાગીદા૨ માત્ર હોય છે, ખ*ધારણીય રીતે શૅયરહેલડર 
|  ઉધોગને। માલિક છે ખરે, પણુ વાસ્તવમાં ઉદ્યોગ પરને! કાખૂ 
7 જ્ઞ] વ્યવસ્થાપક, તોકેરશાહી વગેરેના ખત્તેલા એક જુદા જ 
વગતા હાથમાં ચાલ્યો ગયે! છે. 

, ઉત્પાદનના ક્ષેત્રની જેમ ઉપભેગના ક્ષેત્રમાં પણુ માનવી 
આજે પોતીકાપણુ' અતુભવતે। નથી. પૈસા આપીને કોઈ પણુ 
વસ્તુ તે ખરીદી શકે છે. ખરું એેતાં માણુસ પોતાની મહેનતનું 
કેળ પોતે ચાખે ત્યારે એને ઉપભોગનેો સાચા આન'& મળે 
છે. પણુ આજે એ ખીજાની મહેનત ખરીદી શકે છે, અતે એ 
ખરીદેલી મહેનતને ગમે તે રીતે વાપરી પણુ શકે છે. મારી 
પાસે ખરીદવાના પૈસા છે કે નહીં, એ જ સુખ્ય વાત છે, મે' 
એ વસ્તુના નિર્માણુ માટે કેટલી મહેનત કરી છે કે એ 
વસ્તુમાં મને કેટલે! રસ છે અથવા તે। એને। મને કેટલે! 
ઉપચોગ છે, એ ખાખતતનુ' કશુ" જ મહત્ત્વ નથી. પછી હુ 
જે ચીજવસ્તુનેો વપરાશ કરુ તેની સાથે મને પોતીકાપણુ' 
હોય કયાંથી ? અને ઉપભેણગને! ખરો આન'ટ પણુ મળે 
ડેચાંકી ૨ 
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મારી પાસે પૈસા હેય તે। હુ ચિત્રકળાની કશીચે ગતાઃ 
ગમ વિના પણુ સારામાં સારાં ચિત્રો ખરીદી શકુ, સ'ગીતને! 
કક્કોય હું” ન નણુતે। હોઉ' છતાં સરસમાં સરસ રેડીએગ્રામ 
અરીરી શાકુ', જ્ઞાન મેળવવાની લગીરે જિજ્ઞાસા ન હોય તોયે 
ડેડારા ખાતર રૂડામાં ર્ડુ' પુસ્તકાલય વસાવી શકુ, અતે મારુ 
મન ફાવે તો એ ખધુ' ખાળીને ખાખ પણુ કરી શકુ. આર્થિક 
સુકસાન સિવાય તેમાં મને ખીજી* કોઈ તુકસાન થવાતુ' નથી, 
સાત સારી પાસે પૈસા છે તેને લીધે ગમે તે વસ્તુ મેળવવાનો 
અતે મેળવેલી વસ્તુને1 ગમે તે ઉપચો!ગ ફરવાતે। મને અધ્વિકાર 
મળી જાય છે | ઉપભેોાગની આ માનવીય પદ્ધતિ નથી. 
ખાવાનુ' એને જ મળું નેઈએ, જેને જીવવું છે. લાશને 
શીરાષુરી આપવાનો શે! અથ ? જેને કળાનું રસદર્શન છે, 
તેની કને કળાકૃતિએ1 હોવી જેઈ એ; જેને સાનની પિપાસા 
છે, તેની પાસે જ્ઞાનનાં સાધતેઃ હોવાં નેઈ એ, આને ખદલે 
જ્યાં વસ્તુને। ઉપભે!ગ, અને કયારક તે1 કેવળ ડોળ ખાતર 
ચતે। તેને! સ'વરો, સાણુસના હાથમાં પૈસાના રૂપમાં કેટલી 
ખરીદશક્તિ છે તેના ૫૨ જ નિભ*૨ રહેતે! હોય, ત્યાં માણુસ 
હુરાચે1 બની ન્ય છે. 


પૈસે। વસ્તુની પ્રાપ્તિ અને ઉપભે।ગની પ્રક્રિયામાં કૅવુ' 
પરાયાપણુ' સજે" છે, એ વાત કાલ* સાકસે" ખહુ સુ'દ૨ રીતે 
રજૂકરી છે : “ પૈક્ષો જીણુને દોષ તરીકે સ્થાપે છે, દોષને 
શુણુ તરીકે. સ્વામીને તે દાસ બનાવે છે, દાસને સ્વામી. 
ગાંડપણુને શાણુપણુ તરીકે એળખાવે છે, શાણુપણુને ગાંડપણુ 
તરીકે. જે શરાતનને ખરીદી શકે તે પોતે ગમે તેટલે! કાયર 
હેય તેય શૂરવીર ગણાય છે....માણુસને માણુસ તરીકે જુએ! 
અને ટુતિયા સાચેના એના સ'બ'ધોને માનવીય રીતે જુએ, 
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તે। તમે પ્રેમનો માંખદલે। પ્રેમમાં જ આપી શકશે, વિશ્ચાસને। 
ખદલે। વિશ્વાસથી જ વાળી શકશે. ને તમારે કળાને 
માણુવી હોય તે। તમારામાં કળાદેષિ હોવી જેઈ એ, લોકે! 
ઉપર જે તમારે પ્રભાવ પાડવો હોય તે1 તમારામાં ખરેખર 
પ્રભાવ પાડી શકે। એવા શુભા હોવા જએેઈ એ. માનવ અને 
કુદરત સાથેના તમારા દરેક સખ'ધ તમારી ખરેખરી 
વ્યક્તિગત નિ'દગીની અભિવ્યક્તિ હોવી જેઈ એ. તમારો 
પ્રમ જે સામે પ્રેમ જગાડે નહીં, તમારી જિ'દગીને। વ્યવહાર 
જે સામેના માણુસના હૈયામાં પ્રેમ જગાડે નહીં* તે! તમારા 
શ્રેમ નપુ'સક છે, દુભાગી છે. ” 

એક વાર વસ્તુને મેળવ્યા પછી આપશે એને વાપરીએ 
'છીએ પણુ કેવી રીતે ? ઘણી વસ્તુને! તો! આપણે ભ્રાગ્યે જ 
કરો। ઉપયોગ કરતા હોઈએ છીએ. કૅવળ દેખાડો કરવા ને 
પ્રતિષ્ઠાના ખોટા ખ્યાલથી આપલે એવી વસ્તુએ ખરીદીએ 
છીએ, તે શોભાના ગાંઠિયા તરીકે આપણી પાસે પડી રહે છે. 
પણુ તેતે કારણં સમાજમાં માલે મળતે। હોય છે, કશે।ચે 
ઉપચોાગ કર્યા વિના કેટલીક વસ્તુએ ખરીદીને રાખવાથી 
આપણુને સ'તેષષ થાય છે. ખૂબ રીમતી કપ-રકાખી કૅ ચાંદીનાં 
વાસણુ આપણે ખરીદીએ છીએ ખરા, પણુ વાપરતા નથી; 
કયાંક, એ ભાંગી જય કે ચારાઈ જાય તે! | ઘણાં ઘરમાં 
ખાળકેનાં રમકડાંથી ભરલુ' કબાટ હોય છે. એ કખાટ 
ભાચ્ચે જ ઊઘડે છે અને એમાંનાં રમકડાંથી ખાળકેા ભાગ્યેજ 
શ્મે છે. રમકડાંને કબાટમાં પૂરી રાખવાની નિર્ુપયોગિતા 
ખાળક સમજે છે, પણુ આપણે સાટાએ! તેતુ' આવી રીતે 
પ્રદશષ્ન કરવામાં જ મોટાઈ માનીએ છીએ. 

સાટા માણુસની જેમ જીવવાના તેમ જ સભ્ય તે સુધરેલા 
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રેખાવાના આપણા બ્રસભરેલા ખ્યાલને લીધે આપણે સાવ 
સત્ત્વહીન, સ્વાદહીન મે'દાની રોટલી ખાઈ કએ છીએ, આપણે 
ઘણી વાર “ જેકા કોલા ” ઝે “ ગોલ્ડ સ્પોટ ” પીએ છીએ 
તે ખરેખર સ્વાદ, ભૂખ કે શરીરતે ખાત૨ નહી', પણુ એની 
આકષક જાહેરખખર ન્તેઈ ને, સભ્ય સમાજમાં ચાલતી 
ફ્રેશનને સેઈ ને પીએ છીએ. ન્યારે આપણે વસ્તુને માત્ર 
એની જાહેરખખરને આધારે જ વાપરીએ ત્યારે આપણી ત્તતની 
ફેર મશ્કરી જ નથી કરતા ? 


આવા તે! હુ' ખીનન અસ“ખ્ય દાખલાએ। આપી શકુ. 
પણુ તેમ કરવાની જરૂર નથી, કેમ કે દરેક જણુ પોતે તેનાં 
વિશે વિચારી શકરો, હું જે વાત પર ભાર મૂકવા માણું છુ' 
તે એ કે ઉપભેોગની ક્રિયા એ સ'પૂણુ'પણે એક માનવીય 
કિયા હોવી જેઈએ, તેમાં આપણી ઇન્દ્રિયોને, આપણી 
શારીરિક જરૂરિયાતોતે, આપણા સહયબોધને, આપણુ 
સસગ્ર અસ્તિત્વને ખોરાક મળી રહેવો સેઈ એ. ઉપભોગની 
ક્રિયા એ એક અથ*્પૂણુ, માનવીય, ઉત્પાદક અતુભવ ખની 
રહેવો નઈ એ, 

પરતુ મૂડીવાદી સમાજમાં મોટે ભાગે સાણુસ ખીજાએ 
ઊભી કેરી આપેલી વાસનાએને આધારે જ વસ્તુનો વપરાશ 
કરતે! હોય છે. અને કમનસીબી તે એ છે કે આખો વખત 
તે એવા ખ્વાખમાં રાચતે। હોય છે કે મારા જેટલે સુખી 
જીવરો દુનિયામાં બીજે કોઈ નથી, માણુસ પોતાની જાતને 
ભૂલી ગયો છે, તેને હવે ખીજે ફોઈ સુરાવો આપવાની જરૂર 
છે ખરી? 

એક ખીજી રીતે પણુ સાણુસ જીવનથી વિખૂટે પડી જાય 
છે. એની આસપાસની વસ્તુએ! શી રીતે ખની કે કયાંથી 
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આવી એ તે નણુતે નથી. ટેલીટફ્રીન, રર્ડીગહધીજેળીની 
ખત્તી વગેરે સાધનો આપણે માટે રહસ્યમય જ છે, એને 
કેમ વાપરવાં એ આપણુને ખબર છે. આપણે જાણીએ છીએ 
કે કઈ ચાંપ દખાવવી, ખાડી એ ખછુ' કયા સિદ્ધાંતથી ચાલે 
છે, એ વિશે તે। કદાચ શાળામાં કયારેક શીખ્યા હોઈએ તેના 
આછા ખ્યાલ સિવાય ખીજુ' ફેશુ' આપણા મગજમાં હોતું 
નથી, અને જેમાં અટપટા વૈજ્ઞાનિક સિદ્ધાંતોને સવાલ ન 
હોય તેવી ખાખતે। વિશે પણુ આ ન સ્થિતિ છે. પાઉરેટી 
કેમ ખને છે, કાપડ કેમ વણાય છે, કાચ કેમ ખને છે તેને 
ખ્યાલ આપણુને હોતે! નથી. માણુસ વસ્તુએની ડુનિયામાં 
રહે છે, પણુ તેની સાથે એને કશે! સીધે સ'ખ'ધ નથી હેોત્તે. 
- જેવું ઉત્પાદનની ખાખતમાં તેવું જ વપરાશની ખાબતમાં, 


આજે માણુસતે ઉપભોગને। કયારેય ઓડકાર આવતે. 
નથી, કેમ કે ઉપલાગની ભૃખને। માણુસની ખરી જરૃરિયાતે 
સાથે કક સ'બ'ધ રહ્યો નથી. વધુ ને વધુ વસ્તુએ।ની, વધુ ને 
વધુ ઉપભે।ગની ભૂખ માણુસને રહ્યા કરે છે, તે કેદી સ'તે।પાતી 
જ નથી? અસલમાં ઉપભે।ગને। ઉદ્દેશ જીવનમાં વધુ સુખ ને 
સ'તે।ષ પ્રાપ્ત કરવાને! હતે.* જીવનને! આન"દ એ ધ્યેય હેતુ 
અતે ઉપભોગ એ ધ્યેય સિદ્ધ કરવા માટેતુ' સાધન હતુ, પણુ 
હવે તે ઉપભે।ણગ જ સાધનને ખદલે સાધ્ય ખની બેઠુ' છે. 
માણુસ ઉપભોગ ખાતર ઉપભોગ ફરે છે. તેની જરૂરિયાતે! 
અમર્યાદ વધતી જાય છે. અને પછી એ જરૃશ્યાતેોને। તેમ જ 
એ જર્ચ્યાતો સ'તોથનારા લોકોનો સાણુસ દાસ ખની ગચ 
છે, ખન્નરસાં મળવી અદ્યતનમાં અધતન વસ્તુ ખરીદવી એ જ 
માણુસનુ' ધ્યેય ખની ગચુ' છે. તે ઉપભે।ગન્ભુખાળવોા ખની 
ગચે। છે. વસ્તુની ખરીદી અતે તેને1 વપરાશ માણુસ 
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કેવળ વાસનાથી રોારવાચેલી અતે સાવ વિવેકહીન કિયા 
થઈ ગઈ છે. 

આધુનિક માનવીને એની કલ્પનાના સ્વગવું વણન કરવાર્નું 
જાઈ કહે તે। એ કહેશે કે “શ્વગ" એક જગી ડિપાટ'મેન્ટ સ્ટોર 
છે, તેમાં જગતની તરેહુતરેહુની અઘતનમાં અઘતન ચીજ- 
વસ્ુએ। મળે છે, અને તે ખપી "ખરીદવા માટે મારી પાસે 
અઢળક પૈસા છે. અને તેમાંય વળી મારા પડાશીની ખરીદ- 
ડાક્તિ માશ કરતાં ચોડી એછી હોય, જેથી આ ચીજવસ્તુએ 
મેળવવાની ખાખતમાં એ મને કરી પણુ આંટી જ ન જઈ શકે, 
તત તો પછી મારા જેવો! ભાગ્યશાળી ખીને કેણુ 9 ? 

પષેલાંના વખતમાં સાણુસને પોતાની ચીજવસ્તુ સાશે 
ક'ઈક પ્રેમને! નાતે। રહેતે।. એતુ' તેસે ગૌરવ શતું. તે એની 
સારી સ'ભાળ લતે અને ન્યારે એને છેડવી પડેત્યારે * 
તેને દુઃખ થતું. પર'તુ આજે આવુ' તે। કાંઈ રહ્યુ' જ નથી. 
આજે માણુસને ખરીદેલી વસ્તુ પર નહી', પણુ એ વસ્તુની 
નવીનતા પર ગમ છે; અને તેથી જેવી કોઈ ખીજી નવી વસ્તુ 
શળે છે કે અપ્સે છેહુ દેવા તે તૈયાર થઈ નાય છે, આમ, 
પોતાની પાસે જે વસ્તુ હોય છે એની સાથે તેને કોઈ સાચો 
સ"અ'ધ ખં'ધાતે। જ નથી, 

ઉત્પાદન અને ઉપભેાગમાં પરાયાપણુ* આવી ગયુ છે તેમ * 
કુરસદના સમયના ઉપચેગમાંચે પરાયાપણુ આવી ગયુ છે. 
પરતુ ખીજી આશાચે શી રાખી શકાય ૨ માણુસને એના 
કામમાં રસ ન રહેતે! હોય, ખને તેટલે વહેલો એ સ્‍માંથી 
છૂટવા મથત્તાો હોય, અને ઉપભે!ાગની બાખતમાંચે એ જને 
પરાયાપણાથી વતષ્તે હોય, તો. કુરસહતે! ઉપયોગ પણુ 
એ સાકિય કતે અર્થપૂર્ણ રીતે કેમ કરી રકે? એ 


મૂડા .:.- ..૪મા માનવા ૧૦૩ 


રમતગમતેઃ નિહાળે છે, સિનેમાન્નાટક જીએ છે, છાપાં ' 
ને પુસ્તકે! વાંચે છે, ભાષણુ। સાંભળે છે, સામાજિક 
સમાર'ભેોમાં ભાગ લે છે. પણુ આ ખધાંમાં એ સફ્િયપણે 
ભળતે। નથી. અને એલે પોતાની કુરસદનો કેસ ઉપયોગ 
“કરવો એ પણુ ખોટે ભાગે ખીજ જ નકી કરી આપે 
છે. મનોરંજન એ પણુ આજે એક ધ'ધેો! જ ખની ગયે છે, 
એને માટે ખજર ખડુ' કરવામાં આવે છે, શની જાહેરાત 
કરવામાં આવે છે, એની કૃત્રિમ રુચિ પેદા કરવામાં આવે છે, 
માણુસ જેમ પોતાના સ્‍ેડા કે પોતાતેો! પોશાક ખરીદે છે 
તેમ એ પોતાતુ' મને1જન પણુ ખરીદે છે. કયુ ચિત્ર કેટલાં 
અઠવાડિયાં ચાલ્યુ' તે પરથી એની સક્ળતા-નિષ્કૂળતા સિદ્ધ 
થાય છે. મતે।રજનની કીમત પૈસામાં અ'કાય છે, માણુસને 
એણે કેટલાં ચ્ાન'દ કે જ્ઞાન આપ્યાં તેમાં નહી”. 

આવી જ રીતે સામાજિક પરિખળેથીચે માણુસ વિખૂટે 
પડી ગચે। છે. એ પરિબળે! આજે એને માટે ખિલકુલ પરાયાં 
અની ગયાં છે. એમની પાસે માણુસ સાવ નિઃસહાયતા 
અનુભવે છે. દાખલા તરીકે આથિ”ક મ'દી અને યુદ્ધ જેવી 
વિપત્તિ અ'ગે દરેક વખત અક્સેોસ વ્યક્ત કરવામાં આવે છે, 
પણુ તેને રોકી શકાતી નથી. આ સામાજિક ઘટનાએ જાણે 
કુદરતી આક્તે। હોય એમ લાગે છે; ન્યારે વાસ્તવમાં એ 
અધી માણુસની સરજત છે, પછી ભલે તે માણુસના ઈરાદા કે 
જાણુ વિના ઊભી થતી હોય, 

સામાજિક પરિખળેાનું આડું અજ્ઞાત સ્વરૂ્ષ આજની 
સૂડીવાદી ઉત્પાઢન-પદ્ધતિ સાથે અનિવાર્યપણે સ'કળાચેઢ્યું 
છે. ખીજી સમાજવ્યવસ્થાએપ્માં સામાજિક નિયમે। સપણ 
હેય છે અને રાન્ટકીય સત્તા કે પર'પરાએ આધારે ઘડાતા 
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હોય છૅ. પણુ મૂડીવાદી સમાજવ્યવસ્થામાં આવા સ્પ 
નિયમે। નથી. એ તે! એવા સિદ્ધાંત પર આધાર્તિ છે કૅ 
જે દરેક સાણુસ બનરમાં પોતાના સ્વાથ માટે સથશે તે 
તેમાંથી છેવટે આખાચે સમાજનુ ભલુ જ નીપજશે, 
આમાંથી અરાજકતા નહીં, વ્યવસ્થા જ જન્મરો. ભલ્ખત્ત, 
ખજારતુ' સ'ચાલન કરતા કેટલાક આધિ*ક નિયમો! છે. પરતતુ 
જેમ લગવાને આપણુ ભાગ્યમાં સુખ લખ્યુ' છે કૅ તહી' તે 
વિશે જેમ આપણે કહ્પના કરતા રહીએ છીએ તેમ આ 
આથિક નિયમો! વિરેચ કલ્પના કરતા રહેવાતું” છે. ઈશ્વરની 
ભરજીતી જેમ ખનારના આ નિયમો પણુ આપણી 5ચછા અને 
આપણા પ્રભાવથી પ૨ છે. 


પૂરાચાપણાનું 1 એક ઊડીને આંખે વળગે એવુ' ઉદાહરણુ ' 
છે, આપણી આશિક અને સામાજિક વ્યવસ્થાએ ના આપણે 
પોતે સજક છીએ; અને તેમ છતા ઇશદાપૂવષક અને ઉત્સાહે- 
પૂરક આપણે તે જવાખદારી તકારીએ છીએ, અને આશાવાદી 
થઈને કે ચિ'તાતુર થઈ ને--જેવી પરિસ્થિતિ--“ભાવિ” 
તરક મીટ માંડીતે બેસીએ છીએ. આપણુ પોતાનાં 
પગલાંઓ થી શ નિયમો! ઊભા થયા છે, પણુ આજે તેએ! 
આપણા માથે ચઢી બેઠા છે, અતે આપણે તેમના શુલામ 
ખન્યા છીએ. આજના રાક્ષસકાય રાન્ત્યત"ત્ર અને તે તિ'ગ 
અશવ્યવસ્થાની લગામ આજે માણુસના હાથમાં રહી નથી. 
એના નેતાએ ની સ્થિતિ આજે એવા ઘોડેસવાર જેવી થઈ 
છે, જેને! ઘોડો બેલગામ થઈ ને પૂરપાટ દોડી રહ્ય છે અને 
તે નિરુપાય ખની જીનને વળગીને બેસી રહ્યો છે. વળી 
કરુણતા તે એ છે ડે ઘોડાને પોતાની પારી દિશાસાં 
રાર્વાને પોતે સમથ” નથી તેાચે માત્ર તેની પીઠ પ૨ 
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જેમતેમ જીનને વળગીને બેસી રહેવામાં જ તેએ પોતાનુ 
ગૌરવ માતે છે ! 


, , આ આધુનિક ય'નયુગમાં માણુસ-માણુસ વચ્ચેનો સ'બ“ધ 
જેવો છે ? પ્રાણુ પૂરેલાં ખે ય'ત્રો જેવેઇ, ખ'ને એડસેકને 
પોતાના સ્વાથથ" માટે ઉપચે!ગ કરી લેવા માગે છે, રોઠ 
તોકરાનો ઉપયોગ કરે છે, સેલ્સમેન પોતાના ઘરાકેને, 
૬રક વ્યક્તિ ખીજી વ્યક્તિ માટે એક સાધનરૂપ છે. દરેક 
વ્યક્તિ સાથેતુ' વત*ન સલૂકાઈલરી મિતતાનું રાખવું, કેમ ફે 
આજ નહી' તે કાલ આપણુને તેનુ કાંઈ ને કાંઈ કામ પડે, 
આજે માનવસ'બ'ધોમાં આપણુને ઝાઝો પ્રેમ કે ઝાઝી ઘણા 
નહી' જેવા સળે. તેને ખદ્લે ઉપરછલ્લી મિત્રતા તે વિનય- 
શીલતા નજરે પડશે. પર'તુ શિદાચારના આ ખાહા દેખાવ 
પાછળ પરસ્પરની નિફટતાને! અભાવ અને ઉપેક્ષા રહેલાં છે. 
વળી વ્યક્તિ-વ્યક્તિ વચ્ચે સૂક્મ અવિશ્વાસ સારી પેઠે રહેલે। 
છે. જ્યારે એક માણુસ ખીનાને કહે કે “તમે ફલાણા સાથે 
વાત કરજે, એ સારો સાણુસ છે, ' ત્યારે તે સવસામાન્ય 
અવિશ્વાસ વિરુદ્ધ ખાતરી ને સધિયારો આપવા ખરાખર છે. 
પ્રેમ અને સરીન્પુરુષ સ'બ'ધનુ” સ્વરૂપ પણુ આવું જ થઈ ગર્ચું 
છે, શ્રી-મુરૂષ વચ્ચેના સ'બ'ધમાંચે ઉષ્માભરી આત્મીયતાતે 
ખદલે જાતીય વાસનાની તૃપ્તિ ઉપર નજર રહે છે. ખ'ને 
પોતાનુ' એકાડીપણુ' ને અટ્લાપણુ' જીરવી ન શકવાથી ભેળા 
મળે છે. ખાકી તે બે વચ્ચેય નઈ એ એવી આત્મીયતા સેવા 
મળતી નથી. 
માણુસ-માણુસ વચ્ચેના આવા સ'બ'ધને કારણે આજને 
આપણે! સમાજ રેતીના કણે! જેવો વિચ્છિન્ન થઈ ગચે છે. 
તેમને સાંકળી રાખનારું તત્ત્વ છે માત્ર પરસ્પરને! સ્વાર્થ" અતે 
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એકમેકને! ઉપચે!ગ કરવાની જર્રિયાત, વળી, માણુસના 
ખાનગી જીવન અને જાહેર જીવન વચ્ચે પણુ પહોળી ખાઈ 
ઊભી થઈ ગઈ છે, સમાજમાં સાણુસ માનવન્નતની એકતા અને 
પાતાના માનવખ'યુ પ્રત્યેના પ્રેમથી પ્રેરાઈ,ને વતષ્તે। નથી, પણુ 
પાતાના સ્વાથ*થી પ્રેરાઈ ને વતે" છે, માણુસનું એક વ્યક્તિગત 
જીવન જુડુ” છે અને સમાજમાં એક “ નાગરિક ” તરીકેનુ' 
જીવન જુદુ છે. નાગરિક તરીકે આપણે રાજ્ય પ્રત્યે આપણી 
કૂરજ અતે જ્વાખદારી અદા કરીએ છીએ, આપણે કરવેરા 
ભરીએ છીએ, મત આપીએ છીએ, કાયદે! ને વ્યવસ્થાની 
આમન્યા જાળવીએ છીએ, અને યુદ્ધને મ્રસ'ગે આપણી જાતતુ' 
ખલિદાન આપવા સેયાર થઈ એ છીએ. જે અજાણ્યા માણુસની 
જર્‌રિયાત પૂરી પાડવા આપણે સૌ રૂપિયા આપવાચે તેયાર 
નથી હોતા, તે જ ને યુદ્ધમાં સનિકતા ગણુવેશમાં હોય અને 

એને ખચાવવાને। પ્રસ'ગ આવે તે। આપણે આપણા જાનના 

જેખમેય તેસે ખચાવવાર્માં પાછી પાની કરતા નથી, આ 

ગણુવેશ એ નણે આપણા સામાજિક સ્વભાવને! આવિર્ભાવ 

છે--આપણા સવાથી" સ્વભાવ ઉપરતે નાગરિક અ'ચળે।, 


સમાજ અતે રાજ્ય એ ખે વચ્ચે ફ્રક ઊભે। થવાને કાશ્યે 
માણુસે પોતાની ખધી સામજિક ્ાત્તએ। રાન્યમાં આરાષિત 
કરી છે, રાજ્ય એને માટે પૂત્તની એક મૂતિ* ખની ગચું છે, 
રાજ્યની આ મૂતિપૂત્ત ત્યારે જ ખ'ધ થાય), જ્યારે માણુસ 
રાજ્ય પાસેથી સામાજિક સત્તાએ। ફરી પાતાના હાથમાં લે 
અને એક એવી સમાજરચના ઊભી કરે ડે જેમાં એની 
સામાજિક લાગણીએ એ એના ખાનગી જીવનથી ખહારની 
વસ્તુ ન હોય, પણુ તેતુ' ખાનગી જીવન અને સામાન્તક 
જીવન બ'ને એક હોય. 
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માણુસનુ' પોતાની જાત મત્યેનું' વલણુ કેવુ” છે ? તેમાંયે 
અનરુ મતોવૃત્તિ દાખલ થઈ ગઈ છે. માણુસતુ' ધ્યેય આજે 
ખબન્તરમાં પોતાની વધુમાં વધુ કીમત ઉપજાવવાનુ' થઈ ગજુ” 
છે. આથિ”ક-સામાજિક ક્ષેત્રમાં પોતાતુ' શુ' સ્થાન છે તેના 
ઉપરથી જ તે પોતે પોતાની જતને મૂલવતે। થઈ ગચો છે. 
માણુસ આત્મશપ્તિત્ુ' ભાન ગુમાવી બેઠો છે. પોતાની 
માનેવીય શક્તિઓથી તે અળગે। થઈ ગયે! છે. ચીજવસ્તુએ।ને 
જે વાચા હોય અને આપણે એમને પૂછીએ કે “ તસે કેણુ 
છો!” ત્તે| જવાખ મળશે, “હુ ખુરશી છુ',? કે “હુ 
ફબાટ છુ? કે “હુ' મોટર છુ, હવે, તમે માણુસને 
પૂછસેો ફે “ તમે કોણુ છે ?' તો એ કહેશે, “ હુ' વેપારી 
૪, કે ' હુ ડોગ્ટર છુ ' કે “ હું પરણેલો છુ, કે “હુ* 
ખે છોકરાંનો ખાપ છુ, ” માણુસ પોતાની જતને આ રીલે 
અતુભવે છે. પોતે વ્રેમ, ભય, નિષ્ઠા, આશ'કા વગેરે 
લાગણીએ પરાવતે। એક જીવ'ત મૂતુષ્ય છે એમ નહી', પણુ 
સમાજવ્યવસ્થામાં અસ્તુક કામ પાર પાડતે। એક ઘટક, એ 
ચાતે પોતાને ખજરમાં કેવી નફાકારક રીતે વેચી શકે છે, 
તેના પર તેની સક્ળાતાને! આધાર છે. તેનુ' શરીર, તેનુ 
મન, તેની ખુદ્ધિ, તેના આત્મા એ એક મૂડી છે, જેનુ” વધુમાં 
વધુ નફો મળે એ રીતે રોકાણ કરવું નઈ એ. મૈત્રી, વિનય, 
મમતા વગેરે માનવીય શુણ્‌। પણુ “ વ્યક્તિત્વ ”ની ખન્તરમાં 
વધુ કીમત ઉપન્નવવા પૂરતાં છે. માણુસ નને પોતાની જાતતુ* 
નફાકારક રોકાણુ ન કરી શકે તો! તેને એમ લાગે છે કે પોતે 
જીવનમાં નિષ્ફળ ગયે! છે, અને ને તેમ કરી શકે તે। તેને 
લાગે કે પોતે સફળ થઈ ગચે!. જેસ ચીજવસ્તુતુ* મૂલ 
ખજશ્નરમાં તેની શી કીમત અ'કાય છે તેના પર છે, તેમ માણુસ 
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પોતાનુ મૂલ્ય પણુ ખનરમાંની પોતાની કીમત પર આંકવા 
લાગ્યો છે. એક વાર ખજારમાં તેની કાંઈ કીમત ન રહે તે! 
પછી ભલે ને માણુસ તરીકે તેતુ' મૂલ્ય ગમે તેટલું હોય તોયે 
તે સાવ નકામા ગણુ।ય છે. 


આધુનિક માનવીતુ' રાજિ”ટું' જીવન ઘરેડઠુ ખની ગઝુ' છે, 
શને માનવ અસ્તિત્વના મૂછભૂત પ્રશ્ચો અ'ગૅની સભાનતા 
તે શુમાવતે। જય છે, આજે માણુસ માટે પોતાને રાટલે 
રછવે1 એ પણુ એક ભગીરથ કામ થઈ પડસુ' છે. આજીવિકા 
સેળવવામાં જ માણુસ સમય ને રાક્તિ ખ'નેની દૃણિએ 
એટલે ખપે: રગ્ચેપ્પચ્ચેપ રહે છે કે જીવનનાં પાયાનાં 
તત્ત્વો સાચેનેપ તેનો સ'પક* કપાઈ ત્તય છે. માણુસ 
એક સમાજવ્યવસ્થા, પ્રણાલિએ, આદતે અને વિચાર્‌ા 
ઊભાં કરે છે, કે જેથી આએ પોતાતુ' કામ 'સરળતાથી 
ચલાવી શકૅ અને પાતાના સાનવબ'ધુઓ 'સાથે એછામાં 
એઇા સ'ઘર્વ'થી જીવી શકે, આપણે નઈ એ છીએ કે દરેક 
સ'સ્કૃતિ કુદરતી દુનિયાથી ભિન્ન એવી પોતાની એક માનવ- 
સર્જિત કૃત્રિમ દુનિયા ઊભી કરવી હોય છે. તેમ છતાં માણુસ 
ને પાતાના અસ્તિત્વનાં મૂળભૂત તત્ત્વો સાથે સ'પર્ઝમાં રહે 
તે! જ પૂર્ણતા પામી શકે. જને એ જીવનની ઘરેડમાં # 
ફેસાચેલો રહે અને માનવ-સજિ*ત દુનિયાની ઘટમાળ સિવાય 
બીજા ફાંઈ ન ત્તેઈ શકે, તો એ પોતાની જત તેમ જ મૃળ 
જગત સાશેનો સ'પર્ક ગુમાવે અને તેના ઉપરની પોતાની 
પકડ પણુ શુમાવે. દરેક સ'સ્ક્રતિમાં અપ સ'ઘષ નતેવા મળે છે. 
માણુસ ઘરેડમાંથી છૂટીને પોતાતા અસ્તિત્વની સૂળભૂત 
વાસ્તવિક્તાએાને ાબવાને! પ્રયત્ન કરતે રહે છે. તેના સ્‍ા 
પ્રયત્નમાં સદદર્પ્‌ થવુ" એ કળા અતે ધમષતુ' એક સુખ્ય ફામ” 
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છે. જે કે આજે તે! ધમ પોતે એક નવા પ્રકારની ઘરેડર્પ 
અની ગયે છે. 

પર“તુ આજના સમાજમાં આ ખધી વાતે માટે કયાં 
સ્થાન છે ર? આજે તે! સાણુસ પોતાની જીવનરૂપી મૂડીમાંથી 
વધુમાં વધુ નફો મેળવવા પાછળ પડચે। છે, આ મનેવૃત્તિને 
કારજ તે હમેશાં એવો હિસાખ કર્યા કરે છે કે મે' 
જેટલા પૈસા ખર્ચ્યા કે મે' જેટલે સમય આપ્યો તેટલે 
ખદલે। સતે મળી રહ્યો કે ? મે' ૧૦ રૂપિયા આપ્યા અને મને 
૧૫ રેર ઘઉ* મળ્યા, અથવા તે! સે' આઠ આના ચૂકવ્યા અને 
મને સાખુની એક ગોટી મળી, એવુ સસીકરણુ ફોઈ માંડે તે! 
તેતો કાંઈક અથ છે. પરતુ સંગીતના કાય*ક્રમ માટે મે” 
૨ રૂપિયાની ટિક્રીટ ખરીદી હતી તે! તે ફાયકમમાંથી મને 
૨ રૂપિયા જેટલે ખદલે! મળી રહ્યો કે ? અથવા મે' મારા 
જીગરજાન દોસ્ત સાથે એક કલાક ગાન્યો તે! એક કલાક 
જેટલો ખદલે! મને મળ્યો કે (--આવા હિસાખ ફરવા 
ખેસવાને! રોપ અર્થ ? સ'ગીતના કાયકમમાંથી મળતા 
આન'તને કે મિત્ર સાથેની આત્મીયતાભરી વાતચીતને તમે 
રૂપિયા-આનઇપાઈમાં કે કલાક-સિનિટમાં કેવી રીતે ઘટાવી 
શકશે ર અને તે। પછી ખે તરત ભિન્ન ભિન્ન એવી ખાખતનુ* 
સમીકરણુ પણુ કેવી રીતે માંડી શક્શે!? જવન એ કાંઈ 
પેપારતો! ચોપડો થોડો છે કે #માઉધારતા તફાવત્તમાંથી 
નઠ્દોતે1ટો તારવી શકાય ? 


આધુનિક માનવીના મનમાં હમણાં એક નવે પ્રશ્ન ઊઠે 
છે--“જિ"દગી જીવવાલાયક છે ખરી ?? અને સ'ભળાય 
છે--ફ્લાણુતુ' જીવન સકળ થઈ ગયું.' અથવા “ કલાણાની 
નિ'હગી એળે ગઈ. જિ”દગી એ સક વેષવેઃ છે, જેમાં 
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નટ જ થવો જેઈએ, એવી વિચારસરણી આની પાછળ 
કામ કરી રહી છે. આવી વિચારસરણીમાં કેઈ ખુદ્ધિમત્તા 
છે ખરી ? 


આપણે સુખી હોઈ એ કે દુઃખી, આપણાં કેટલાંક ધ્યેય 
સિદ્ધ થાય અને કેટલાંક ન પણુ થાય, છતાં તેના પરથી 
એસ તાચવવુ' કે જિ'દગી જીવવાલાયક છે કે નહી એતે 
ખિલકુલ બેવકૂષી છે. અને એવી નકાતોટાની દેદિએ જેઈ એ 
તો જિ'દગી કદી પણુ જીવવાલાયક ગણાય જ નહી” કેમ 
કે છેવટે તો અનિવાચષ્પલે મૃત્યુ આવવાનું જ છે, આપણી 
કેટલીય કામનાએ। અધુરી રહી જશે, આપણે ન્િકગીમાં 
ઘણુ કઇ પણુ વેઠવુ* પડશે અતે મહેનત પણુ કરવી પડશે. 
એટલે નફાતેટાની દષ્ટિએ નેઈએ તે તો. આપણે જન્સ્યા જ 
ન હોત કે ખાળપણુમાં જ આપણુ મૃત્યુ થયું હોત, તે જ 

1ગ્ય ગણા।ત, 

બીજી બાજી પ્રેમની એકાદ સુખદ ક્ષણુ અથવા કેક સુરમ્ય 
મભાતે પ્રકુંહ્ૃત પ્રકૃતિના સાંનિધ્યમાં અતુભવાતે આનદ 
આખી જિ”દગીના કષ્ટ ને મહેનતનુ” વટક નથી વાળી આપતા 
એમ ફેણુ કહી શકરો ? જીવન એ તે! માણુસને મળેલ 
અનુપમ ખક્ષિસ તે આહ્ષાન છે. એને કોઈ ડાટલાથી તોળી 
શકાય નહી' કે કોઈ ફૂટપટ્ટીથી માપી શકાય નહી”. “ જિંદગી 
જીવવાલાયક છે??? એ પ્રશ્નને! ફોઈ ખુઢ્ધિગ્રાહા જવાખ 
આંપી શકાય નહી', ફેમ કે એ મશ્ષ પોતે જ તદન અર્થ- 
હીન છે. આજે પશ્ચિમના સમાજમાં આપઘાતનુ' પ્રમાણુ 
ખેડદ વપી રહયું છે, તેમાં પણુ જિ"દગીને વેપલો! માનવાની 
વિચારસરણી કામ કરી રહી છે. આપઘાતના સોઢા ભાગના 
બનાવે! એવી લાગણીમાંથી જન્મતા હોય છે કે “મારુ 
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જીવન નિષ્ક્‌ળા ગજુ”, વધુ જીવવામાં હવે કોઈ સાર નથી.? 
જ્યારે વેપારમાં જબ્બર ખોટ આવે અને તે ખોટ પાછી 
મેળવી લેવાની કોઈ આશા ન જણાય ત્યારે જેમ વેપારી 
પોતાની નાદારી «હેર કરે છે, તેમ જિંદગીને વેપલે। માનનાર 
માણુસ આપઘાત કરે છે, 


કે, ખીજ કેટલાંક પાચાં 


અત્યાર સુધી મે' ઉત્પાદન, ઉપભે।ગ ને કુરસદની પ્રવૃત્તિ- 
એની પ્રકિયા દરમ્યાન આધુનિક માનવીના પોતાની જાત 
તેમ જ પોતાના સાતવબ'ધુએ સાથેના પરાયાપણાનું એક 
સામાન્ય ચિત્ર આલેખવાને। પ્રયત્ન કર્યો છે. હવે હુ” આજના 
સામાજિક ઢાંચાનાં ખીજ કેટલાંક પાસાંઓને! ઉલ્લેખ 
કરવા માશુ* છુ', જે પરાયાપણાના હ્યણુ સાથે નિકટથી 
સ'કળાચેલાં છે. એમને જુદ્ઠાં જુદાં ચર્ચવાતું જ વધુ 
ઠીંઝ પડશે. 

(1) અનામી સત્તા --મે'હઢાશાઈ 

અત્યાર સુધી માણુસ ઉપર જે કોઈ સત્તાએનુ' પ્રભુત્વ 
હતું તે બધી કાં તે! પ્રત્યક્ષ કાં નામ પાડી શકાય તેવી હતી. 
તમને ખખર પડે ફે કાણુ તમને હુકમ આપી રહ્યું છે કૅ કાણુ 
વારી રહછુ' છે : પિતા, શુરુ, માલિક, રાજા, અધિકારી, 
પમ'શુરુ, ઈશ્વર, કાયદો, નૈતિક વિવેકણુદ્ધિ. એ સત્તાએ 
વિવેદી હોય કે અવિવેકી, આકરી હોય કે ઉદાર, હુ* એનુ* 
માતુ' કે ન માનુ'; પરતુ મતે એટલી તે] ખખર હોય જ 
ફે એ સત્તા કઈ છે, કોની છે, એ મારી પાસે શુ' માગે છે, 
અને હુ' તેને અતુસરીશ તે! શુ' થશે અને નહી' અતુસરું તો 


શુ ચશે. 
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પરતુ આજે વીસમી સદીમાં માણુસ ઉપર જે સત્તાનુ' 
પ્રભુત્વ છે તે આવી પ્રત્યક્ષ કે જણી શકાય એવી સત્તા નથી, 
પણુ અનાશી, અવ્યક્ત તે પરાયી અપરિચિત સત્તા છે. તમારી 
પાસે કોઈ કશુ માગતુ* નથી, ન કોઈ વ્યક્તિ, ન ફોઈ 
વિચાર, ન કોઈ સૈતિક કાયદે, તેમ છતાં અગાઉના 
કોઈ પણુ સ*સત્તાધીશ સમાજ કરતાંયે આજે 'આપણે 
બધા વિશેષ અનુપાલન કરીએ છીએ. અલખત્ત, આજે સત્તા 
ક્રોઈ નથી, સિવાય કે “તે,” તે એટલે શુ' $ નફે।, 
આધિ*ક જરૂરિયાતો, ખત્રી સામાન્ય ખુદ્ધિ, નહેર 
લોકમત, આ અનામી સત્તાના નિયમો! ખજારના નિયા 
જેટલા જ અવ્યક્ત છે--અને એટલા જ અનાકમણીય., 
અવ્યક્ત ઉપર કોણુ હુમલો કરી શકે ? “ જોઈ નહીં'”ની 
સામે કેણુ વિદ્રોહ જગાવી શકે ? * . 

કોઈ ગ્રત્યક્ષ સત્તાતો અભાવ તે। આજે જીવનનો 'ખધાં 
જ ક્ષેત્રોમાં જોવા મળે છે. માતાપિતા આજે ખાળકેને' હુકમ 
કરતા નથી. વેપારધ'ધામાં ચે રેખીતી કોઈની સત્તા નથી. 
આજે હુકમોથી નહીં”, સૂચનેથી ડામ થાય છે. તમે; સત્તા 
નથી જમાવતા, પણુ મનાવી-પટાવીને અને સલૂકાઈથી કામ 
કરાવે। છે. લશ્કરમાં સુધ્ધાં હુકમશાહી એઇછી થઈ ગઈ છે. 

જ્યાં સુધી સામે કોઈ પ્રત્યક્ષ સત્તા હુતી ત્યાં સુધી 
સ'ઘષ હતોઇ, અતે વિદ્રોડ હતે1--વિવેકહીન સત્તા સામે. 
આમાંથી વ્યક્તિત્વને વિકાસ યતે, ખાસ કરીને આત્મ” 
મત્યય નિર્માણુ થતો. હુ" મને “હું” તરીકે અનુભવતે!, 
કારણુ કૅ હુ' શ'કા કરતે[, હુ" વિરોધ કરતો, હુ* વિદ્રોડ 
કરતે. હું” શરણું જઉ' અને હાર અયુલવુ', તેચે હુ' મને 
“હું” તરીકે અનુલવતે--હું, જે પરાજિત થયે. પરતુ 


મૂડીવાદી સમ!જમાં માનવી ૧૧૩ 


હું' શરણે જઉ*છુ' કે વિદ્રોહ કરુ' છુ' તે વિશે મને કોઈ 
સભાનતા જ ન હોય, મારા ઉપર કોઈ અનામી સત્તાનું 
પ્રજુત્વ હોય, તો હુ" મારા આત્મ-પ્રત્યય ગુમાકુ' હુ" “એક” 
ખની જાઉ”, “તે”તે! એક લાગ બની ન્તઉ', 

આ અનામી સત્તા જે તત્ર દ્રારા કામ કરે છે તે છે-- 
મે'હાશાઈ, ખીજા ખધા જેમ કરે છે તેમ જ મારે પણુ કરવુ* 
જોઈએ, તેથી મારે પણુ સમૂડમાં ભળવુ' જ નેઈ એ, 
મારાથી જીુદ્દા રહેવાય નહી". સમૂહેના ઢાંચામાં જેમ જેમ 
કે્‌રફાર થાય તેમ તેમ સાર પણુ ખદલાડું જેઈ એ. મારાથી 
એમ પુછાય જ નહી' કે હુ' સાચો! છુ' કે ખોટો, પણુ મારે 
એમ જ પૂછવુ' નેઈ એ કે હુ' ઢાંચામાં બ'ધબૅસતો છુ' કે 
નહી, હુ' કાંઈ “અવનવે!” લે નથી ને, જુદો તરી આવત્તો 
જે વિશિષ્ટ તે। નથી ને ? જે કોઈ પણુ ચીજ મારામાં કાયમ 
હોય તે! તે છે, ઢાંચા અતુસાર ખદલાતા રહેવાની તત્પરતા. 
સાશ ઉપર કોઈની સત્તા નથી, સિવાય કે ટોળાની, જેને! હુ” 
એક ભાગ છુ છતાં જેને હું' આધીન છ- 

અને આ સે'ાશાઈના સ'સ્કાર નાનપણુથી જ પડવા 
માંડે છે, એક પિતા કહે છેઃ “સમૂડુ સાથે ખ'ધખેસતા 
થવામાં ખાળકાને કાંઈ બહુ તકલીક્‌ નથી પડતી, એમનામાં 
એક એવી લાગણી હોય છે કે પોતાને! કોઈ ઉપરી નથી. છતાં 
તેમતુ' સ'પૂણું" સડુકારતુ' વલણુ રહે છે. * અનામી સત્તાના 
પ્રભુત્વનુ' આ ઉદાહુરણુ છે. અને આ સે'ઢાશાઈ સાનસ લેકે 
ઉપર કૅવુ" સવાર થઈ જય છે તે એક માતાના આ કથન 
પરથી જણાશે: “ ન્‍ેજતું ગાડુ” નિશાળમાં ખહુ સારી રીતે 
નથી ગખડતુ', તેના શિક્ષકે મને કહ્યું કે કેટલીક ખાખતેા માં 
એ ઘણે તેજ્સ્વી છે, પણુ સમૂડસાં ભળવાની ખાખતમાં 

હ 
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એ જોઈએ તેવો નથી. કોઈ એકાદ ખે ગોઠિયાતે લઈ ને 
એ રમતે। રહે અને કૈટલીક વાર તો એને એકલા ન રહેવુ 
ગમે.” ખરી વાત છે | પરાયાપણાથી પીડાતા માણુસ માટે 
જાવ એકલા રહેલુ' લગભગ અશકય જ છે, કેમકે ખાલી- 
પ્ણુપ્ના અતુભવથી તે। એ છળી મરરો. પરતુ આ સે'ઢાશાઈ 
વલણુને આપલે અાદશરૂપ માનવા લાગ્યા છીએ, એ થોડુ' 
આશ્રચય*ફારક છે. આને! અથ તે। એ થયે! કે મે'હાની માકક 
રારવાવામાં હુવે આપણે કોઈ શરમ પણુ અત્ુભવતા નથી ! 

આ સે'ઢાશાઈ જીવનનાં બધાં જ ક્ષેત્રોમાં વ્યાપી ગઈ 
છે, રહેલ્ીકરણી, શે।ખના વિષચો, રુચિ-અભિરુચિ, અભિ- 
પ્રાચો વગેરે બધુ' જ એક હૉંચામાં ખ"ધબેસતુ* થતું હોવું 
જેઈએ. તેનાથી ઊલટુ' જે કોઈ કહે કે કરે તો! તે એકટમ 
વિચિત્ર લાગે. ખધાએ એક જ તાલમાં તાલ સેળવતા રહેવું 
જેઈએ. તાલભ'ગ થયે! કે તે જુદો તરી આવે અને 
સુસ'વાદિતામાં વિક્ષેપર્પ લેખાય. સમૂટુના ઢાંચામાં ખ'ધ- 
ખેસતા થવું અને ખીજાએ। જેવા જ હોવુ' એ ગુણુ છે, તેમ 
ન હોવું એ અવશુણુ. પોતાની અ*ગતતા માણુસે છેડી દેવાની 
છે અને ટોળામાંના જ એક ખનીને રહેવાનું છે. ને કોઈ 
ત્રાવી રીતે ટોળામાં ન ભળી જઈ શકે તે। ખીજ! 
તેની ઠેકડી ઉડાવશે અને તેને લગભગ અરંપૃશ્ય ગણુરે, 

(3) હતારાને ટૂકવા ન દેવાને! સિપ્દાત 

જએે' અગાઉ કકું છે તેમ અનામી સત્તા અને સ્વય”- 
સ'ચાલિત મેહઢાશાઈ એ આપણી આજની ઉત્પાદન-પદ્ધતિ્નું 
પરિણામ છે. આ ઉત્પાદન-પહ્ધેતિને એેઈએ છે ય“ત્રવતૂતા, 
શિસ્તખદ્ધ ટોળાશાઈ વતન, એકસરખી અભિરુચિ અને 
અળની જરૃર વિનાની આગઝ્ઞાંક્તિતા. ખીજી ખાજીુ વપરાશ ને 
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ઉપલેોાગની આજની પદ્તિને પરિણોમે આધુનિક માનવીના 
સામાજિક ઢાંચાતુ' એક બીજી” પાસુ' ઊપસ્યું છે. આજે એક 
એવે સિદ્ધાંત ચલણી ખન્યે છે કે દરકે દરક ઇસ્છા તુર્ત જ 
સ'તે।ષાવી નઈ એ, કોઈ પણુ ઇચ્છા વણુન્સ'તેષષાચેલી ન રહેવી 
નેઈ એ, આવું ઉદાહરણુ તમને આજની ખરીદ-રોાટમાં મળરે. 
અગાઉ તસતે જેની જરૂર હોય તે જ ચીજ તમે ખરીદતા 
અતે તે પણુ જ્યારે તમારી પાસે તેને ખરીદવા જેટલા પૈસા 
અચે ત્યારે. જ્યારે આજે જરૂર હોય કે ન હોય તેવી વસ્તુએ 
તસે ફેશન ખાતર ખરીદે! છે, અને તે પણુ ઉધાર, જાહેર- 
ખખરેનુ' કામ જ એ છે કે તમને વધુ ને વધુ ખરીદવા માટે 
લલચાવે અને ભાતભાતની ચીજવસ્તુએ। માટેની તમારી ભૂખ 
એકદમ ઉદ્દીપ્ત કરે, હમેશાં છેલ્લામાં છેલ્થુ' “ માડેલ ” 
સેળવવા તમે દોડતા હે! છે. 

જાતીય સ'ખ'ધ ખાખતમાં પણુ આ જ સિદ્ધૉત લાગુ 
પડાય છે, ફ્રોઈડને આગળ કરીને આજે એમ મનાવાય છે કે 
જે તમે તમારી જાતીય વાસનાઓને દખાવી શખશે। તે 
તેમાંથી માનસિક અસ્વસ્થતા જન્મશે. વાસનાને જેટલી 
એણી દખાવી રાખશે! એટલા તમે વધુ ત'દુરસ્ત ખનચ, 
સાતાપિતા પણુ પોતાનાં ખાળકેને જે જેઈએ તે તુરત 
લાવી આપવા આતુર હોય છે, કેમકે રખેને તેમનામાં 
હતાશા જન્મે, તેઓ “ ગ્ર'થિ ”'ના શિકાર ખને. 

આધુનિક માતવીના આ જીુખાળવા સાનસવતું આબેહખ 
ચિત્રલુ આલ્ડસ હકસલવીએ “504૪6 ૫૦૬% ૧87૦%1તે ” 
નાસના પેાતાના પુસ્તકમાં કું” છે. તેમાં એમણે જે સમાજ 
કહ્પ્યો છે તેતુ' એક સૌથી મહત્ત્વતુ' સૂત્ર હતું : “ જે ગેજ 
તમે આજે માણી શકતા હે: તેતે કેટી આવવી ફાલ સુધી 
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સુલતવી રાખો નહી. ” હોકી-વગાડીને આ સૂત્ર એમના 
માનસમાં ભરવામાં આવતુ, “૧૪ વષથી માંડીને સાડા સોળ 
વષની ઉ'મર સુધી ૬૨ અઠવાંડચે ખે વાર, ખસ વખત કરી 
કૂરી ગેપ્ખાવીને ” આ પાઠે અપાતેઇ. ઇચ્છા થઈ કે તત્ક્ષણ 
તેને સ'તેોષવી તે સુખ ગણાતું. “ દરેકે દરેકે માણુસ આજે 
સુખી છે,” એ તે સમાજનું ખીજી' સૂત્ર હર્તુંડ સાણુસોને 
૬ ઝે તેઈઓ તે મળે છે, અને જે નથી સળી શકે તેમ 
તેની તેમને કદી ઈચ્છા જ થતી નથી.” જાતીય વાસનાની 
ખઆખતમાંચે અપ જ સૂત્ર, “ગ્રેમ એ તે! એક ક્ષણજીવી 
જાતીય વાસના છે, જેને તત્કાળ સ'તે।પી લેવી ન્‍ેઈ એ.” 


જાઈ પ્રત્યક્ષ સત્તાના અભાવને કાશ્ણે જે પરિણામ આપે 
છેતે જ પરિશામ આ વાસનાએ ની આડેના કશાચે અવ- 
રશાધના અભાવે આવે છે--પક્ષાઘાત અને આખરે સ્વત્વનો 
નાશ, ને હુ' મારી ઇચ્છાને સ'તોપવાતુ કદી સુલતવી રાખુ' 
નહી (અને મારુ' માતસ એ રીતનું ઘડવામાં આવે કે મને 
જે મળી શકે તેમ ન હોય તેની [ડું ઇચ્છા જ કરુ' નહી ), 
તે! મને કોઈ જ સ'ઘ્ષ ન હોય, કોઈજ આશ'કા ન હોય, 
માર્‌ે કોઈ જ નિણુ'ય ન કરવા પડે, હુ' મારી જાત સાથે કદી 
એકલે, પડુ' જ નહી", કારણુ કે હું હમેશાં પ્રવૃત્તિમય જ 
હોઉ'--કાં તો કામ કરતે હોઉ', કાં મોજ કરતે! હોઉ”, મારી 
જત વિશે સભાન થવાની મને કોઈ જરૂર જ ન પડે, કેમ ફે 
હું' સાજ સાણુવામાં સતત રચ્ચોપચ્ચો હોઉ', હું તે! છુ-- 
વાસનાએ। અને તેના સ'તેપયનું એક તત, મારી વાસના- 
એની પૂતિ* કરવા માટે મારે કામ કરવાનુ”--આ ખપી 
વાસનાખએાને પાછી આશથિક ય'ત્ર દ્રારા સતત ઉસેજિતિ 
કરાતી રહેવાય, આમાંની મોટા [ભાગની ભૂખે કૃત્રિમ રીતે 
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ઊભી કરાચેલ છે; જતીય ભૂખ પણુ જેટલી કહેવાય'છે તેટલી 
બધરી “કુદરવી ” છે નહી. અસુક અશે તેતે કૃત્રિમ રીતે 
ઉત્તેજિત કરી સ્ુકાઈ છેઃ અને આજની સસાજન્યવસ્થાને 
જેવા લોકો એઈએ છે તેવા લેકે ખનાવવા હોય તે આમ 
કરયુ' અનિવાય છે--એવા લોકે! કે જેએ પોતાને 
“ સુખી” અતુભવે, જેમના મનમાં કશી શકા! હોય નહી* 
જેમને કોઈ સ'ઘષ હોય નહી', કોઈ ખળજખરી વિના જેએ। 
અસ્ુક ઢાંચાને અનુસરતા હોય, 

સુખ અને મોજની આજની કલ્પના છે, વધુ તે વધુ 
ઉપલ્ાગ; ચીજવસ્તુએ।, ખારાફ, પીણાએ, સિગારેટો, 
લોકે, ભાષણુ, પુસ્તકો, ચલચિત્રો--ખધું જ એહિયાં કરી 
જવાનું છે, ગટગટાવી જવાતુ' છે. આ દુનિયા એ આપણી 
ભૂખ સ'તેષવા માટેનું એક મોટુ' સાધન છે, એક મોટુ 
સફરજન છે, એક મોટુ' વક્ષઃસ્થળ છે; અને આપણે છીએ 
ધ્વાવણાં બાળકે, સદાય ભૂખ્યા, સદાય આશા રાખતા-- 
અને સદાય નિરાશ રહેતા, નિરાશ કેમ ન' થઈ ગએ 1 આપણે 
હેજી ધાવણાં જ રહીએ, માની છાતીને જ વળગી રહીએ, 
છેકરવાદ જ કર્યા કરીએ, સતત ભૂખ-ભૂખ જ કર્યો કરીએ, 
અતે આનાથી આગળ વધીએ જ નહી, તે પછી આપણુ 
ભાગ્યમાં તિરાશા જ આવે ને? 

તેથી લોકોને જરર ચિ'તા થાય છે, લકુગ્ર'થિ અડુભવાય 
છે, કઈક ખૂટતું લાગે છે, કંઈક ખૂ'ચતું લાગે છે, તેમને એમ 
થાય છે કે પોતે જીવ્યા વિના જીવે છે, જીવન રેતીની જેમ 
ચાતાના હાથમાંથી સરી જય છે. આ સતત આરેગ્યા જ 
કરવાની નિષ્કિયતામાંથી જન્મતી પોતાની ઝુસીખતેને તેએ! 
જેવી રીતે પહોચી વળે છે ર ખીન્ત પકારની તિષ્ક્રિયતાને 
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વળગીને, જશુ કે સતત ઓકયા કરવુ”: સતત બોલબાલ 
ફરીને. 


(૩) મુક્ત અતુબ”“ધ અને મુક્ત વાતચીત 


ક્ોઈડે સુક્ત અતુખ'ધને। સિદ્ધાંત રોધ્યો હતે., કુશળ 
શ્રોતાની હાજરીમાં જે તમે તમારા વિચારો પર કશે 
અ'કુશ રાખ્યા વિના ઝુધ્ત વાતે! કરા, તે તમતે તમારાં 
અજ્ઞાત લાગણીએ। અને વિચારોની ખખર પડે. તે વખત 
દરમ્યાન તમે જે ઠાંઈ કહો તે પરથી માનસરાસ્ત્રી તમારી 
જાતને તમારા કરતાંચે વધુ એ!ળ'ખી શકે, આ ક્રોઈડેની 
કલ્પના હતી. પરતુ સ્વાત'ય અને સુખની જેમ આ સુક્ત 
અતુખ'ધનીચે આજે વિકૃતિ થઈ છે. એક તે! રૂઢિચુસ્ત 
માનસ-પૃથમ્કરણુની ઘરેડ ઊભી થઈ છે. એટલે પછી કૅદમાં 
સુરાચેલા વિચારોની અથ્*પૂણું" અલિબ્યક્તિ થવાને બદલે 
અથ*હીન ખકવાદ થાય છે, ટ્રોઈડેનો સુધ્ત અતુખ'ધતે 
વિચાર આજે ઘણા પધ'ધાદારી માનસશાઓએ1ના હાથનું 
હુશિયાર ખન્ચો છે, તેએ પોતાને સલાહકારો કહેવડાવે છે, 
પણુ સલાહ આપવા સિવાય તેએ! ખીજુ' ખધું'કર છે, તેથી 
સુધ્ત અતુખ'ધને આધારે અજ્ઞાત મનને1 તાગ લઈને જે 
ચિકિત્સા કરવાની ફ્રોઈડની કલ્પના હતી તેવી કેઈ ચિકિત્સા 
થતી નથી. બોલી નાખવાથી તાણુ ટ્ર થાય છે, તમે તમારા 
વિચારો તમારી અ“'ટર જ લરી રાખે! તે! કદાચ તે તમને 
સૂઝવે--પણુ આ મૂ'ઝવણુમાંથી કઈક લાભદાયી પણુ કદાચ 
નીપજે; તમે તેને વાગેળે।,, તમે વિચારો, તમે અતુભવે।, 
અતે અ પ્રસવવેદનારમાથી જન્મ્યેપ હોય એવપ એક નવા 
વિચાર ઉપર તમે કદાચ પહોંચો, પરતુ જ્યારે તપે ખધુ' 
બોલી નાખો! ત્યારે તે ક્ળદ્ાયી થતુ નથી. અમર્યાદ 
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ઉપભેગના જેવું જ આ છે. તમે એક ચ“ત્ર છે, ચીજ્વસ્તુએ। 
સતત તમારી અર આવે છે ને મહાર જય છે-- અતે તેની 
અ'દર૨ કાંઈ નથી, ન તાણુ છે, ન પાચન છે, ન સ્વત્વ છે. 
શોઈડેની સુક્ત અતુખ'ધની રોણધ પાછળને] હેતુ એ હતે] કે 
તમારી અ'દર ઉપરની સપાટી નીચે શુ થઈ રહયું છે તે નણુવુ% 
ખરેખર તમે કે!ણણુ છે! તે રોધવું. જ્યારે આજે માનસશાસ્રી- 
એ દ્વારા જે વાતો! ફરાવાય છે તેનાથી તે! માણુસ ભૂલી નય 
છે કે તે કેણણુ છે, તે તાણુ ગુમાવે છે, અને તેની સાથોસાથ 
સ્વત્ત વિશેની ખધી જ સભાનતા. જેમ ય“ત્રતે તેલ સુરાય છે, 
તેમ માણુસોને તેલ સુરાય છે--મનાનાં સૂગો દ્વારા, ભૌત્તિક 
લાભો દ્રારા અતે માનસશાસ્રીએની સહાતુભૂતિપૂવ"કની 
સમજણુ દ્વારા. 

અને જેએ આવા ધ'ધાદારી શ્રોતા પાસે નથી જવા, 
એમને માટે બોલબાલ કરતા રહેવુ' અને સાંભળતા રહેવુ” 
એ એફ ઘરની અ'દરની રમતગમત થઈ ગઈ છે, ખધુ” બોલી 
નાખવુ' એ એક ફેશન થઈ ગઈ છે. 

રલ્કફ્‌ક એરેકલના “તમારી જાતને ઓળખે ”થી 
માંડીને ટ્રોઈડની માનસ-મૃથક્કરણીય ચિકિત્સા સુધી સાનસ- 
શાઅનુ' કામ હતુ” સ્વત્વતે ખોળવાનું, વ્યક્તિતે સમજવાતું, 
“તુમને ચુક્તિ અપાવતા સત્ય ”તે શોધવાનું, આજે 
માનસિક ચિકિત્સા, માનસશાસ્ર અને માનસ-પૃથક્કરણુ 
માણુસને1 સાધન તરીકે ઉપચેોગ કરવામાં હાથારૂપ 
ખનવાતે! ભય ઊભે! થચે છે. આ ક્ષેત્રના નિપ્ણાતેદ 
તમને કહેશે કે “નોમલ” માણુસ કેવા હોય, અને 
તે સુજખ તમારામાં શી ખામી છે; એ ખામી હૂર કરીને 
તસે ઢાંચા સાથે કેસ ખ'ધબેસતા થઈ નએ, સુખી થાએ, 
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તોમ્*લ થાએ, તેવા ઉપાયો તેએ સેાધરો* છામુ', રેડીએ, 
રેલીવિઝન વગેરે તે આ ઢાંચો! ઘડવાનુ' કામ કરે જ છે, પણુ 
તેમાં આ આધુનિક માનસશાસ કળશરૃપ સિદ્ધિ પ્રાપ્ત કરે 
છે. આજે હવે એ વાત વધુ ને વધુ સ્પ થતી «નય છે કે 
સાતસગાસ્ર, સાર્તાસિક [ચેકિત્સા અતે માનસ-ખૃથક્કરણુતા 
અ પ'્ાએપ માણુસના વિકાસ માટે એક ગ'ભીર 'ખતરારપ 
ખની રહ્યા છે, અને તેના ધ'ધાહારીએ। મોજમજા, ઉપભે।ગ 
અતે સ્વત્વટીનતાને! જે નવે! ધમ પાંગરી રહ્યો "છે તેના 
પમ"શુરુએદ ખની રહ્યા છે, સાણુસનેો એક સાધન તરીકે 
ઉપચેગ કરવાના નિંષ્ણાતે! ખની રહ્યા છે, પરાયાપણુ।થી 
પીડાતા વ્યક્તિત્વના પ્રવક્તા ખની રહ્યા છે* 
(9) સમજરાક્તિ, અ*તરાત્મ્રા, ધર્મ 
ઉપર-ઉપરથી ન્નેતાં એમ લાગે છે કે આજે સમજરાક્તિ, 
અંતરાત્મા અને ધર્મને! વિકાસ થાય છે. પશ્ચિમના રેશેમાં 
નિરક્ષરતા ભાગ્યે જ હવે રહી હરે. ખધાં માણસે છાપાં 
વાંચે છે, દુનિયાના ખનાવેો। વિશે સારી રીતે વાતે! કરે છે. 
તેએ ખહુ શિષ્ટતા ને સભ્યતાથી વતે* છે. લોકે! ઈશ્વરમાં 
પણુ સાને છે. અતે ચચ્*માંચે ત્તય છે. પરતુ પરિસ્થિતિ 
ખરેખર આશ્ષાસ્પદ છે. "ખરી ૬ 


આપણે શ્ગાઉ નેયુ' છે તેમ ખુદ્ધિ અતે સમજરાક્તિર્સાં 
કરક છે. ખુદ્ધિ દ્વારા હુ મારું 8પસ ચલાવી રજુ છુ, 
સાધનોને ઉપયોગ કરી શકુ છુ, પણુ હું તેમની આરપાર 
નથી સેઈ શકતે. તે કામ સમજશપષક્તિતું છે. તેને માટે _ 
આત્મપ્રત્યય ન્‍ેઈએ, જે હુ" પાતે હું હોઉ, જે મે' મારુ 
તમાગવુ' વ્યક્તિત્વ શુમાવી દીધુ ન હોય, તે1 જ હું ,તિચારી 
શકુ, મારી સમજશક્તિસે। ઉપચે।ગ ફરી શકુ”. 
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આજે ફોઈ માણુસ સમગ્ર કામ સાથે સ'કળાચેલે। નથી. 
વળી, આજે ખધુ' જ એટકુ” વ્યાપક ખની ગયુ' છે કે કેઈ 
પણુ ચીજને તેની સ'પૂણુ'તામાં નેવાનુ' ને સમગ્રપણે 
સમનવાતુ' લગભગ અશડ્ય થઈ પડયું છે, એક તેતિ'ગ 
ચ'ત્રના કે ત'ત્રતા અસુક ભાગને ખુદ્ડિ દ્રારા ઉપચોગ થઈ 
રકે, પણુ સમજશક્તિ તે! જ પાંગરી શકે ને સમગ્ર 
આકલન થાય. તેથી એકમ એવડુ' જ હોવુ* જેઈએ, જે 
આપણી પહોંચમાં હોય. જેમ આપણા કાન અસુક અ'તર 
સુધીતુ' જ સાંભળી શકે છે, અતે આાંખ અજુક અ'તર 
સુધીતુ' જ નેઈ શકે છે, તેમ સમજશક્તિનેય મર્યાદા છે. 
એટલે એકમ અસુક હેદ કરતાં વધુ મોટુ' થાય તે! માણુસ 
તેના નષ્ઠર સ્વરૂપમાં સમશ્રપલ્ને તેતુ' આકલન નથી કરી 
શકતો. આ સમસ્યા તરક્‌ પહેલવહેલું ધ્યાન ખે'ચનાર 
એરિસ્ટોટલ હતે।, તેણે એમ કહેથુ' કે શહેરમાં અસ્ુક હદ 
કરતાં વધુ વસ્તી હોય તે: તે જીવવા જેવું ન રહે. 


આજે માણુસની ખુદ્ડિને ઘણો! વિકાસ થયે! છે, પણુ 
તેની સમજશક્તિ ધણી ઘટી છે. વાસ્તવિક પરિસ્થિતિને એ 
જેમની તેમ સ્વીકારી લે છે. એ તેને ખાવા માગે છે, તેને 
ઉપભે।ગ કરવા માગે છે, તેને સ્પશવા માગે છે, તેને અતુફૂળ 
ખનાવીને પોતાના માટે તેને! ઉપચોગ કરવા માગે છે. પરંતુ 
એ પૂછતેચે નથી કે તેની પછવાડે શુ' છે, આજે તે જેવી છે 
તેવી શા સાટે છે, અને આ ખધુ* કયાં જઈ રહ્યુ છે. ગમાર- 
પણુાતો અથ" આપણુ ને સમજણુશક્તિતો અભાવ કરતા 
હોઈ એ, તે! તે આજે પહેલાં કરતાં વધ્યું છે. આજે લગભગ 
૬રક માણુસ રોજ ગીતા કે જુરાનની જેમ છાપુ વાંચે છે, તેમ 
છતાં રાજ્કીય ખનાવોની સમજણુનો આજે અભાવ છે. 


૧૨૦ શાણુ! સમાજ 


તોામ'લ થાએ।, તેવા ઉપાયો તેએ શોધે? છાગુ', રેડીએ!, 
રેલીવિઝન વગેરે તે। આ ઢાંચો! ઘડવાતુ' કામ કરે જ છે, પણુ 
તેમાં આ આધુનિક માનસરાસ્ર કળશરૃપ સિદ્ધિ પ્રાપ્ત કરે 
છે. આજે હવે એ વાત વધુ તે વધુ કપટ થતી ન્ય છે કે 
સમાનસશાસ્ર, માનસિક ચિકિત્સા અને માનસ-ણૃથક્કરણુતા 
આ ધ'ધાએપ માણુસનપ વિકાસ માઠે એક ગ'ભીર ખતરારૂપ 
ખની રહ્યા! છે, અને તેતા ધ'ધાટારીએ। સોજમજા, ઉપભોગ 
અને સ્વત્વહીનતાતે જે નવે! ધમ પાંગરી રહ્યો છે તેના 
પ્રમ"શુરુએ ખની રહ્યા છે, માણુસને! એક સાધન તરીકે 
ઉપચોગ કરવાના નિષ્ણાતો ખની રહ્યા છે, પરાયાપણાથી 
પીડાતા વ્યક્તિત્વના પ્રવક્તા ખની રહ્યા છે? 
ઉ) સમજસક્તિ, અ"તરાત્મા, ધર્મ 
ઉપર-ઉપરથી જેતાં એમ લાગે છે કે આજે સમજશક્તિ, 
અતરાત્મા અને ધમને! વિકાસ થાય છે. પશ્ચિમના રેશે।માં 
નિરક્ષરતા ભાગ્યે જ હુવે રહી હશે. ખધાં માણુસે। છાપાં 
વાંચે છે, દુનિયાના ખનાવે! વિશે સારી રીત્તે વાતે! કરે છે. 
તેએ ખહુ શિષ્ટતા ને સભ્યતાથી વતે” છે. લોકે ઈશ્વરમાં 
પણુ માને છે. અને ચચ*માંચે જાય છે, પર'તુ પરિસ્થિતિ 
ખરેખર આશાસ્પદ છે. ખરી ? 


આપણે અગાઉ ન્યુ છે તેમ ખુદ્ધિ અને સમજરાક્તિમાં 
કરક છે, ખુદ્ધિ દ્રારા હુ' મારું કામ ચલાવી શકુ* છુ 
સાધાનો ઉપયોગ ફરી શકુ છુ, પણુ હું તેમની આરપાર 
નથી જેઈ રાક્તે, તે કાસ સમજશક્તિનું છે. તેને માટે 
આત્મ-પ્રયયય સેઈ એ. ન્તે હુ" પોતે હું હઉ, સ્‍ે સ' મારુ 
આગવુ' વ્યક્તિત્વ શુમાવી દીધું ન હોય, તે જ હું , વિચારી 
શકુ, મારી સમજશક્તિને। ઉપયોગ કરી શકુ. 


મૂડીવાદા જ તાજાં માનવી વર્‌ 


આજે કોઈ માણુસ સમગ્ર કામ સાથે સ'કળાચેકે! નથી. 
વળી, આજે ખધુ' જ એટકુ' વ્યાપક બની ગયુ' છે કે કોઈ 
પણુ ચીજને તેની સ'પૂણતામાં નેવાતુ' ને સમગ્રપણે 
સમજવાનુ' લગભગ અશક્ય થઈ પડયું છે. એક તેતિ'ગ 
ય'ત્રના કે ત'ત્રતા અસુક ભાગને ખુદ્ડિ દ્રારા ઉપચોગ થઈ 
શકે, પણુ સમજશક્તિ તે! # પાંગરી શકે જે સમગ્ર 
આકલન થાય. તેથી એકમ એવડુ' જ હોવુ' નેઈએ, જે 
આપણી પહોંચમાં હોય. જેમ આપણા કાન અસુક અ'તર 
સુધીનુ' જ સાંભળી શકે છે, અને આંખ અસુક અ'તર 
સુષીનુ' જ જેઈ શકે છે, તેસ સમજ્શક્તિતેય મર્યાદા છે. 
એટલે એકમ અસુક હદ કરતાં વધુ મોટુ' થાય તે! માણુસ 
- તેના નછકર સ્વરૂપમાં સમગ્રપણે તેતુ' આકલન નથી કરી 
શકતે. આ સમસ્યા તરક પહેલવહેલું ધ્યાત ખે'ચનાર 
એરિસ્ટોટલ હતે।. તેણે એમ કહેલુ” કે શહેરમાં અસુક હદ 
કરતાં વધુ વસ્તી હોય તે। તે જીવવા જેવું ન રહે, 


આજે માણુસની ખુદ્ધિને ઘણા વિકાસ થયે! છે, પણુ 
તેની સમજશક્તિ ઘણી ઘટી છે. વાસ્તવિક પરિસ્થિતિને એ 
જેમની તેમ સ્વીકારી લે છે. એ તેને ખાવા માગે છે, તેને 
ઉપભે।ગ કરવ। માગે છે, તેને સ્પર્શવા માગે છે, તેને અતુફૂળ 
બનાવીને પોતાના માટે તેને ઉપયોગ કરવા માગે છે. પરતુ 
એ પૂછતે।ચે નથી કે તેની પછવાડે શુ' છે, આજે તે જેવી છે 
તેવી શા માટે છે, અને આ ખધુ* ફેયાં જઈ રછ્યુ' છે. ગમાર- 
પણાનો અથ" આપણે જે સમજણુશક્તિનો અભાવ કરતા 
હોઈએ, તે તે આજે પહેલાં કરતાં વધ્યું છે, આજે લગભગ 
દરક માણુસ રોજ ગીતા કે કુરાની જેમ છાષુ' વાંચે છે, તેમ 
છતાં રાજ્કીય ખનાવોાની સમજણુને આજે અભાવ છે. 


મૂડીવાદી ચમાજમ માનવી ્ર્ડ 


તમારી આધ્યાત્મિક શક્તિઓના વિકાસ સારુ તમારુ 
જીવન અપવું, એ ખધું આ વાજખીપણાતા નીતિશાસ્માં 
આવતું નથી. આજે આપણે વિરોધાભાસી સ્થિતિમાં રહીએ 
છીએ : આપણુ અમલ કરીએ છીએ વાજખીપણાના નીતિ- 
શાસને, અને હિંમાયત કરીએ છીએ ઈશુના નીતિશાઅની. 
તેમ છતાં આપણુ નભે છે તેતુ' કારણુ એ છે કૈ ચાર હતર 
વષષમાં થયેલ અ'તરાત્માના વિકાસનેઃ વારસો! હેજી આપણે 
સ'પૂણુ'પણ્‌ ગુમાવ્યો નથી. ઊલટાતે! છેલ્લાં વર્ષોમાં અનેક 
શુ'ખલાએ1માંથી માણુસ સુધ્ત થચે। તેને લીધે આ વારસે। 
મહોરવાચે લાગ્યો છે અને છેલ્લા બે-ત્રણુ સૈકાસાં તે! કદાચ 
અગાઉ કયારેય ન થચે। હોય એવે પ્રકુલ્લિત થચે। છે, અ 
પ્રક્રિયા હજી ચાહુ છે--પરતુ આજે વીસમી સદીમાં માનવ- 
જીવનની જે સ્થિતિ છે તે નને લાંબા વખત કાયમ રહી તે! 
મને લાગે છે કે આ ફૂલ કરમાઈ જરે, અને પછી કયારેય 
જોઈ નવી કળી ખીલી શકશે નહીં'. આ વારસે। હજી આપણી 
પાસે છે ખરો; પરતુ તેને માત્ર એક વારસારૂપ જ રહેવા 
દીધા વિના આપણે જે એને આપણી સમગ્ર જીવનપદ્ધેતિમાં 
વણી નહી' લઈએ અને નવપલ્લવિત નહી' કરીએ, તે। એ 
કયાંય ખર્ચાઈ જરે અને તેની જગ્યાએ હુકસલીએ “ 87030 
પેલા 7૦ ”માં કે જ્યોજ ઓરવેલે “1984 ”માં 
આલેખેલુ' નીતિશાસ્ર આવશે. 


જે નીતિશાસ વિચરે કહ્યું, તે જ ધમ વિશે કહેવાનુ” છે. 
અલખત્ત, ધમ" આપણે કોને કડીએ છીએ તે સવાલ છે. 
પ્રમને આપણે એક વ્યવસ્થા અને ભક્તિના સાધન તરીકે 
માનતા હોઈએ તે! દરેકે દરેક માણુસ ધાતિ"ક છે, 
સેમ કૈ તેના વિના એ જીવી શકે નહી'. એ અથ*માં આપણી 


૧૨૬ શાક સમાજ 


આપણી ખુદ્ધિ આજે આપણુને એવાં શસ્રાઓ ખનાવી આપે 
છે, જેના પર આપણી સમજશક્તિ અ"જુશ રાખી શકતી 
નથી. આપણુતે “ શુ છે ” તેની ખખર છે, પણુ “ શા માટે” 
છે તેની ખખર નથી. 


નીતિશાઅ સમજશક્તિના આધારે મૂલ્ય-વિચાર કરે છે. 
તેના પરથી માણુસ નિર્ણય ૩ર છે કે શુ ઇટ છે અને શુ' 
ભનિષણ, અને પછી તે પ્રમાણે વતે" છે. સમજશક્તિના તેમ જ 
નૈતિક વિવેકખુદ્ધિના ઉપચે।ગ માટે સ્વત્વની હાજરી અનિવાર્ય 
છે. પણુ જે સમાજવ્યવસ્થામાં માણુસ ચ'ત્રવત્‌ ખની ગચે। 
હોય તેમાં સમજશક્તિ અને નેતિક વિવેકખુદ્ધિ ભાગ જ શી 
રીતે ભજવી શકે ? વળી, સે'હાશાઈ જ જ્યાં જીવનતે! 
સિદ્ધાંત હોય ત્યાં અ'તરાત્મા કેવી રીતે પાંગરી શકે? 
અ'તરાત્મા ને મે'હાશાઈ એ વદતેવ્યાઘાત જેવુ છે. ખીન્ન 
ખધા જ હા કહેતા હોય ત્યારે પણુ ને તેને ટીક ન લાગતું 
હોય તે! અ'તરાત્મા ના કહી શકવે। નઈ એ. મે'હાશાઈ 
વતન કરતે! માણુસ પોતાના અ'તરાત્માના અવાજને સાંભળી 
શકે નહીં, અને તે પ્રમાહે વતી" તે ન જ શકે, માણુસ 
જયારે પોતાને એક ચીજવસ્તુ તરીકે નહી પણુ એક માણુસ 
તરીકે અતુભવે ત્યારે જ એને! અ"તરાત્મા જાગી શકે. ી 

બન્રમાં કેઈ નૈતિકતાતો! તહીં, પણુ વાજખીપણાને। 
સિદ્ધાંત કામ કરતે! હેય છે; અને જેમનાં જીવન ખરુ થઈ 
ગયાં છે એમનાં જીવનનેય એ જ સિદ્ધાંત લાશુ પડે છે. આ 
વાજખીપણાના સિદ્ધાંતને કારસૂ અસુક પ્રકારની નીતિમત્તા 
જરર પળાય છે. તમે જૂડુ' નહી" ખોલે, છેતરશે! નહી, 
ખળજખરી નહી' કરા, ખીન્ર માણુસને તક પણુ આપશે. 
પરંતુ પડોશીને પ્રેમ કરવો, તેની સાથે એક્તા અતુભવવી, 
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તમારી આધ્યાત્મિક શક્તિઓના વિકાસ સારુ તમારુ 
જીવન અપ*વું, એ ખધું આ વાજખીપણાના નીતિશાસ્રર્માં 
આવતું નથી. આજે આપણે વિરોધાભાસી સ્થિતિમાં રહીએ 
છીએ : આપશે અમલ કરીએ છીએ વાજખીપણાના નીત્તિ- 
શાઅને, અને હિમાયત કરીએ છીએ ઈશુના નીતિશાસનીઃ 
તેમ છતાં આપણુ નલે છે તેતુ' કારણુ એ છે કે ચાર હજાર 
વષમાં થયેલ અ'તરાત્માના વિકાસને! વારસો હેજી આપશે 
સ'પૂણુ"પણે ગુમાવ્યો નથી. ઊલટાતે! છેલ્લાં વર્ષોસાં અનેક 
ગુ'ખલાઓમાંથી માણુસ સ્ુછ્ત થચે। તેને લીધે આ વારસો! 
મહોર્વાચે લાગ્યો છે અને છેલ્લા બે-ત્રણુ સૈકામાં તે કદાચ 
અગાઉ ફયાર્‌ ય ન થચે। હોય એવે। પ્રકુહ્લિત થચે છે. આ 
-- મકિયા હેજી ચાલુ છે--પરતુ આજે વીસમી સદીમાં માનવ" 
જીવનની જે સ્થિતિ છે તે જે લાંબે! વખત કાયમ રહી તે! 
મને લાગે છે કે આ ફૂલ કરમાઈ જરે, અને પછી કયારેય 
જોઈ નવી કળી ખીલી શકશે નહી'. આ વારસે। હજી આપણી 
પાસે છે ખરો; પરતુ તેને માત્ર એક વારસાર્પ જ રહેવા 
દીધા વિના આપણે ને એતે આપણી સમગ્ર જીવનપદ્ધતિમાં 
વણી નહીં' લઈએ અને નવપલ્લવિત નહી' કરીએ, તે! એ 
કયાંય ખર્ચાઈ જશે અતે તેની જગ્યાએ હકસલીએ “ 808૪૦ 
[3૦% પ7 ”માં કે જ્યોક ઓએરવેલે “ 1984 ”માં 
આલેખેલુ' નીતિશાસ્ર આવરે. 


જે નીતિશાસ્ર વિશે કહ્યું, તે જ ધમ* વિશે કહેવાનુ” છે. 
અલખત્ત, ધમ" આપણે કેને કડીએ છીએ તે સવાલ છે. 
પમષ્તે આપણે એક વ્યવસ્થા અતે ભક્તિના સાધન તરીકે 
માનતા હોઈએ તે દરેકે દરેક માણુસ ધાક છે, 
જેમકે તેના વિના એ જીવી શકે નહીં'. એ અર્થમાં આપણી 


૬૪ શાઉઊ લમાજ 


શ'સ્કૃતિ ખીજી કોઇ પણુ સસ્કૃતિ જેટલી જ ધાખિષક છે. 
આપણા દેવ છે, ય'ત્ર અને કાયક્ષમતા; આપણા જીવનતુ 
ઘ્યેય છે, આગળ વધવું, ખતે તેટલુ' ટોચે પહેંચવું* 
પરતુ ધમ'્ને આપશે જે એકેશ્વરવાદ સાનતા હોઈએ તે! 
આજનતેદ આપણે! ધમ શોભાના ગાંઠિયા કરતાં કાંઈ વિશેષ 
નથી, પરાયપ્પણુ। અને વાજખીપણાના નીતિશાસ્ર સાથે 
એગેશ્વરવાદને! ફરી મેળ ખાય નહી. એકેદશ્વરવાદ તે! 
સમાણુસની મુક્તિને, માણુસના પૂણુ" વિકાસને જીવનતુ' પરમ 
મ્યેય માને. ઈશ્વર નતે અગમ્ય છે, અવણું'નીય છે, અને 
માણુસને જે ઈશ્વરના જેવો ખનાવવામાં આવ્યે છે, તે 
માણુસ પણુ અવણનીય છે, એતે! અથ" એ કૅ એ કેઈ 
ચીજવસ્તુ નથી, અને તેને કદી એ કક્ષાએ મૃઠ્ટી શાકાય નહી. 


ભાપણી સ'સ્કૃતિ માનવ ઇતિહાસમાં કદાચ પડેલવહેલી 
સ'પૂણુપણે ખિનસાંપ્રદાયિક સ'સ્કૃતિ હરે, માનવ અસ્તિત્વના 
સૂઇળભૂત પ્રશ્નો વિરોની સભાનતા અને ચિ'તા આપણે ખિલઝુલ 
છોડી દીધી છે, જીવનના રહસ્ય વિરો, તેના ઉકેલ વિચરે 
આપણુને કશી લેવાદેવા નથી. આપણી સામે કેવળ ગક જ 
ધ્ચેય છે કે જીવનતુ' સફળતાપૂવ"ક રેોકાણુ કરવું, અતે 
તેમાંથી વધુમાં વધુ નફા મેળવવે.. આપણામાંના મોટા 
ભાગના ઈશ્વરમાં માને છે, એમ સ્વીકારીને ચાલે છે કે 
ઈશ્વરનુ' શ્સ્તિત્વ છે. ખાકીના જેએ નથી માંનતા, તેએ! 
પણુ એમ સ્વીકારીને ચાલે છે કે ઈશ્વરતનુ* અસ્તિત્વ નથી. 
ગમે તેમ હો, ઈશ્વર વિશે કોઈ ને પડી નથી. ઈશ્વરમાંની 
માન્યતા કે અ-માન્યતા કરાચે ની'દરને વેરણુ કરી મૃૂકતું 
નથી, કે પેટનુ' પાણીયે હલાવતું નથી, ખરુ જતાં, આપણી 
સ'સ્યૃત્તિમાં માણુસ ઈશ્વરમાં માનતે। હોય કે ન માનતે! 
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હોય, તે ખે વચ્ચે ખાસ જાઈ ફૂર્ક નથી. ખ'ને અવસ્થામાં 
એ કશી ચિતા કરતેપ નથી--ન તે ઈશ્વર વિશે, કૅ ન 
પાતાના અસ્તિત્વના પ્રશ્નના ઉકેલ વિશે. જેમ ખ'ુપ્રેમની 
જગ્યાએ ખિન-અ'ગત વાજખીપણુ' આવી ગયુ છે, તેમ 
ઈશ્વર આજે આ વિશ્વ લિમિટેડ કપનીને! એક અપરિચિત 
જનરલ ડાયરેકટર થઈ ગચે1 છે; તમે જાણુ! છો કે એ 
ત્યાં છે, એ આ ખેલ ચલાવે છે, (જે કે એના વિનાચે 
આ કદાચ ચાલે ), તમે કદી એને નેતા નથી, પણુ તમે એની 
મુતાગીરી સ્વીકારો છે, અતે તપે તમારી “ કરજ અદા 
કરતા રહો છે. ” 


(પ) કામ 

માણુસ જે ખીજાએ1નુ' શોષણુ ન કરે તે। આજીવિકા માટે 
તેભ કામ કરવુ' જ પડે. પરંતુ કામ શે માણુસ માટે માત્ર 
એક અનિવાય' જરૂરિયાત જ નથી, કામ એ તે! માણુસને 
પ્રકૃતિની શુલામીમાંથી છે!ડાવનાર સુક્તિદાંતા છે, તેને એક 
સામાજિક અને સ્વત'ત્ર વ્યક્તિ ખનાવનાર સજક છે. કામની 
ગ્રક્રિયા દરમ્યાન, એટલે કે પોતાની ખહારની પ્રકૃતિને ઘાટ 
આપતાં આપતાં ને તેમાં પ્રિવત*ન કરતાં કરતાં માણુસ 
પ્ાતાની જાતને ય ઘાટ આપે છે અને તેમાં પરિવત*ન કરે છે. 
એ પોતાની પ્રાકૃત અવસ્થામાંથી બહ્ઠાર નીકળે છે 
અને પ્રમૃતિને। સ્વામી ખને છે; એ પોતાની સહકાર, સમજણ, 
શૌ'હય'દષિ, વગેરે શક્તિએ ખીલવે છે. પ્રકૃતિ સાથેની 
શ્વાતાની મૂળ એકતામાંથી એ જાતાની જાતને છૂટી કરે છે, 
ચણુ સાથોસાથ પ્રકૃતિના સ્વામી અને ઘડવૈયા તરીકે તેની 
સાથે ફરી પોતાની જાતને સાંકળે છેઃ જેમ જેમ કામ વિકસતું 
જાય છે તેમ તેમ માણુસતુ' ન્યક્તિત્વ વિકસતું” જાય છે. 


૧૨૬ શાણા! સમાજ 


પશ્ચિમની રુનિયામાં તેરમાં ને ચૌદમા સકામાં કળા- 
કારીગરીને! વિકાસ થચે!. કામ ત્યારે માત્ર એક ઉપચેોગી 
પ્રવૃત્તિ રૂપ જ નહોતુ, પણુ તેનાથી માણુસને ઊંડો સ'તેપ 
થતો. શ્રી મિલે લખ્યું છે : “ કારીગર પોતાના કામ સાથે 
સમગ્રપણુ સ*કળાચેલે! યતે।. તે સ્વત'ત્ર હૈતે।, પોતાના 
કામમાંથી તે શી'ખી શકતો, અને પોતાની શક્તિએ ને 
મુશળતાનો ફામ કરતાં કરતાં ઉપયોગ તેમ જ વિકાર 
કરી શકતે1, કામ અને સનારજન, અથવા કામ અને સ'સ્કાતે 
એકમેકથી [વંખૂટાં તહોતાં પડી ગયાં, કામની પ્રકિયા તેની 
આખીચે જીવનપદ્ધતિને ઘડતી. * 

પરતુ આજે કામવું સ્વરૃપ સાવ ખદલાઈ ગચું છે. આજે 
પોતાના કામમાંથી જ માણુસને સ'તોષ તે આનદ નથી 
મળી રહેતે।, પણુ કામ તેને માઢે એક કરજ ને વેઠરૂપ ખની 
ગચુ' છે, જેમ જેમ કામમાંથી વધુ ને વધુ પૈસે! મેળવવાતુ* 
શકય ખનવા હાગ્યું તેમ તેમ કામ સફળતા ને સ'પત્તિની 
પ્રાપ્તિના નકફરા એક સાધન રૂપ જ ખની ગયુ. આજના 
માનવીની એકલવાયાપણાની અતે અટ્લાપણુઃની લાગણી પણુ 
કામ ફરતા રહેવાથી એછી થાય છે. અને સાધન-સ'પત્તિ 
વિહોણા માટે તે કામ એક વેઠરૂપ જ ખન્યુ' છે. 

કામ કરવું એ એક કત"વ્ય છે, સવી પાર્તિક મનોવૃત્તિ 
આજે લગભગ બ્રુસાઈ ગઈ છે. આધુનિક માનવીને ખખર 
નથી કે પાતે શુ કશરવુઝ પોતાની જિ'દગી અથ*પૂણુ* રીતે 
કેમ ગાળવી. અને અસહ્ય ક'ટાળાની લાગણીને 'ટઢાળવા એ 
કામ તરફે વળે છે, કામ હવે તેને માટે એક નેતિક ને 
પામિંક કતવ્યરૂપ નથી રહ્યું. તેસે ખદલે ક'ઈક અવનવું” જ 
ઊભુ" થસું' છે. કૂદકે તે ભૂસકૅ વધતુ ઉત્પાદન, વધુ તે વધુ 
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મોટી તથા વધુ તે વધુ સારી ચીજવસ્તુએ ખનાવવાની 
દોટ, એ પોતે જ ધ્યેય ખની ગયાં છે, નવા આદશો અની 
ગયાં છેઃ ફામ કરતાર માણુસ અતે કામ વચ્ચે કોઈ સીધે! 
સ'બ'ધ રહ્યો નથી. 


, જૌવોગિક કામદારની બાખતમાં શુ* ખને છે ? એ રોજ 
સાત-આઠ કલાક પોતાની શ્રેષ્ઠ શક્તિ “ક'ઈફ”ના ઉત્પાદન 
પાછળ ખચે* છે, આજીવિકા રળવા માટે તેને કામ કરડું પડે 
છે, પણુ તેની ભૂમિકા મોટે ભાગે નિષ્ક્રિય છે, ઉત્પાદનની 
એકદમ જટિલ તે ય'ત્રવતૂ પ્રક્રિયામાં એ પોતે ક'ઈકે નાતુ” 
અસષથુ' કામ કરે છે, પોતે ખનાવેલ ચીજવસ્તુ સાથે સમગ્રપણે 
ઉત્પાદકના નાતે એ કદી સ'બ'ધમાં આવત્તે। નથી. ખીસામાં 
* જૈસા હોય તે! ગ્રાહકના નાતે કદાચ એ “ પોતાની ” વસ્તુ 
સાથે સમગ્રયણુ સ'બ'ધયાં આવશે. કામની વ્યવસ્થા ફે 
સ'ચાલનમાં એ કશે! ભાગ લેતે! નથી. આ વસ્તુ શા માટે 
ખનાવવામાં આવે છે તે વિશે તેને ખખર પણુ નથી, રસ 
પણુ નથી, સમાજની જરૃરિયાતે! સ'તોષવા ખાખતમાં આ 
વસ્તુને! શે! ફાળે છે, તે એ જણુતે। નથી, તેની ક'પતી 
ચ-ત્રોના ઉપચોગ કરીને નેડા, મોટરો, વીજળીના ખલ્ખ 
ખનાવે છે. એ પણુ યત્નો એક ભાગ છે, નહી' કે તેને 
સ્વામી. એને ખદલે ચ'ત્ર જ તેનો સ્વામી ખની ખેઠુ' છે. જે 
કામો હેજી ચનો દ્રારા નથી થઈ શકતાં તેવાં જ કામો તેણે 
કરવાનાં રહે છે. આમ, આજે ય“ત્ર તેનાં કામોની પૂતિ” કરનારું 
નથી, પણુ તે ય'વોનાં કામોની પૂત્તિષ કરનારા છે. 

કામ એ પૈસે! રળવાતુ' સાધન છે. આ તે કાંઈ અથ*પૂણ* 
માનવીય પ્રટૃત્તિ ગણાય ? મોટર ઉદ્યોગના કામદારાના 
નિરીક્ષણુ ખાદ શ્રી ડ્કર૨ લખે છે : “ મોટા ભાગના ફામદારાને 
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પગાર સિવાય ખીન્ત કેઈમાં રસ નહેતે।, કામ કઈક 
અકુદરવી, અરૃચિકર ને અથ*હીન લાગતું. પગા૨ મેળવવા 
માટે આડું કામ કરવુ' પડે તે એમને વાહિયાત, અપમાન- 
જતક તે મહતત્વહીન લાગતુ'. આને લીધે કામ ફૂવડપણે 
ચાલે, લાસરિયુ' ચાલે, અને આછ કામ કરીને તેટલો ને 
તેટલો પગાર મેળવવાની તરકીબો શોધાય, એટલે પછી 
કામદારોમાં અસ'તોષ ને અસમાધાન જન્મે તેમાં શી 
નવાઈ? સાત્ર પગાર જ કાંઈ માણુસનું સ્વમાન જાળવવા 
સાટે પૂરતે। થોડો છે $ ? 


હમણાં હુમણાં હવે કામદારના મનોવિજ્ઞાન અતે કામ 
ગ્રતેના એમના વલણુ અ'ગે વધુ ને વધુ ધ્યાન અપાવા લાગ્યુ 
છે. કહે છે કે “ ઉદ્યોગના માનવીય પ્રશ્ન ”'ને। અભ્યાસ થવે। * 
જેઈએ, પણુ આ દષ્ટિ જ ખોટી છે. અહી' જીવતે। જાગતો 
એક સાણુસ છે, જે પોતાની જિહગીને। સાટા ભાગને! સમય 
ઉઘોગમાં કામ કરવામાં ગાળે છે, અને તમે કહો .છે!, 
“ ઉદ્યોગને! માનવીય પ્રશ્ન |” અરે, તમારે તે! વિચારવે 
જેઈએ “ માનવીનો આદ્યોગિક પ્રશ્ન. ” આખીયે મતોવૃત્તિમાં 
જ પાયાને। ફેરફ છે. 
ઓદ્યોગિક મનોવિજ્ઞાનમાં થચેલ સ'શોધનો સુખ્યત્વે 
કામદારની ઉત્પાદન-ક્ષમતા વધારવા અ'ગેના તેમ જ આઇછામાં 
એઇછા સ'ઘષ સાથે એ કામ કરી ૨5, તે અ'ગેના જ છે. 
માનવયતત્રતુ' સ'ચાલન સારી તે નફાકારક રીતે થઈ શકે તે 
માટે મનેપવિજ્તાને પોતાની સેવાઓ “સાનવ ઈજ્નેરી”ને 
અપી* છે, કામદાર પણુ એક યત્ર છે, તેમાં તેલ પૂરવાથી તે 
સારુ' કામ આપે. આની પાછળને। વિચાર આપવે। છે : કામદાર 
- સુખી હોય ત્યારે સારું કામ કરતે હોય, તે! ચાલે। આપણે 
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તેને સુખી ખનાવીએ, નિક્ષિ'ત બનાવીએ, સ'તે।ષી ખનાવીએ, 
અથવા ખીજુ' જે કાંઈ કરવું ઘટે તે કરીએ, જેથી તે વધુ 
ઉત્પાદન કરતે થાય, “ માનવીય કાળજી ”ને નાસે ફામદાર 
વિચે એક માનવ તરીકે નહીં, પણુ બિલકુલ નફો વધારી 
આપતા સક ય“ત્ર તરીકે વિચારવામાં આવે છે અને તેની 
સાયે વત*વામાં આવે છે. આ તે માનવીય કાળજી ઝે 
અમાનવીય કાળજી ? 

કામના આવા પરાયા ને ખિલકુલ અસ'તોષકારક સ્વરૂપને 
પશિણુમે બે પ્રત્યાઘાતો ઊઠે છેઃ સ'પૂણ" આળસુપણાનેો 
આદશ* અને ઊંડી જડવાળી છતાં ઘણી વાર અજ્ઞાત એવી 
ઘૃણા ને ફુશ્મતાવટ--કામ પ્રત્યે અને કામ સાથે સ'કળાચેલ 
દરેકે રેક વ્યક્તિ તેમ જ દરેકે ૬૨૩ વસુ પ્રત્યે, 

આ આળઇસુપણુ' તે નિષ્કિયતા આપણુને આજે ચારેકોર 
નેવા મળે છે. માણુસને વેઠમાંથી છે।ડાવતાં ફેટલાંક ચ“ત્રો 
જરૂ૨ ઉપયોગી છે, પણું સાટા ભાગનાં ય'તગોની આ 
ઉપચે।ગિતા માણુસને ખિલકુલ નિષ્કિય સે એદી ખનાવી રહી 
છે. નાસ્તાના પડીકા પર જાહેરાત હરો “ નવું--ખાવા 
માતે સાવ સહેયુ'.” ટોસ્ટ બનાવનાર વીજળી-ય'ત્રની 
«હેરાત કહેશે : “.... દુનિયાભરમાં અદ્વિતીય 1 તે ખધુ' ૪ 
કરી આપશે, તમારે હાથ પણુ તહી' હુલાવવે! પડે, ય“ત્રતે। જ 
એક હાથો હળવેકથી તમારા હાથમાંથી પાઉ' લઈ લેશે | ” 
ઊષા શીખવનારા અભ્યાસ-વગેતુ' સુખ્ય સૂત્ર હરો : 
“ તગર મહેનતે શીખેઃ--અગાઉના જેવી કરી વેઠ નહી. ” 
જિદગીતા વીંગા વિશેની ત્તહેરાતમાં ૬૦ વષે” નિવૃત્ત થયેલ 
વૃદ્ધે પતી બેવા મળરે, જેમને આનદ જ આનદ છે, કેમ કે 
હરવરાફ્રવા સિવાય એમલે વે ખીજ' કશું જ કરવાનું નથી. 

૯ 
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ર્ડીએ અને ટેલીવિઝન આ આઇળસુપણાની ઝ'ખનાનુ' 
એક ખીજુ* પાસું દર્શાવે છે : અટન દાખુ' કૅ હુ સ'ગીત, 
ભાષણે।, તાટકે। ઊભાં કરી શકુ', ટેલીવિઝન પર હું દુનિયાના 
ખનાવો'ને મારી આંખ સાસે છતા કરી શકુ. મોટરમાં 
મહાલવા પાછળ પણુ ક'ઈ અ'રે આ દાખ-બટન વૃત્તિ કામ 
જરી રહી છે. કશીચે મહેનત વિના માત્ર એક ખટન દાખવાથી 
ય'ત્રને ગતિમાન કરી શકાય છે; સ્થળના પરિમાણુ ઉપર પોતે 
પ્રભુત્વ મેળવ્યું છે એવુ' ડ્રાઈવરે અતુભવવા સાટે ખાસ કાંઈ, 
ઝુશળતા કે મહેનતની જર્‌ર પડતી નથી. 


પરતુ અથ્હ્હીન અતે ક'ટાળાજનક કામને લીધે ઊઠતો 
પ્રત્યાઘાત આના કરતાંચે ઘણ્‌। ખધો ખતરતાક છે, અને તેનાં 
મૂળ ખહુ ઊંડાં છે. આ હાડોહાડ ઘૃણા વિરો ખહુ ઓછા * 
માણુસે। સભાન હોય છે. કેટલાયે વેપારીએ પોતાને પાતાના 
ધ'ધાના અને પોતે જે ચીજવસ્તુ વેચતા હોય તેના કેદીરૂપ 
અતુલવતા હોય છે. પોતે જે કઈ વેચતા હોય તેના વિરે 
કઈક છળકપટની લાગણી અને એક છૃપી ઘૃણા તેમના મનમાં 
હોય છે, તેએ પાતાના ઘરાકે।ને ધિક્કારે છે, જેમને ચીજ- 
વસ્તુ વેચવા માટે પોતાને અ! ખધે1 નાટક કરવાની ફરજ પડે 
છે, તેએ પાતાના હરીફેને ધિક્કાર છે, કેમ કે એમના 
તરફ્થી કાયમ એક લય માથે તે!ળાતે1 હેય છે. તેઓ 
પોતાના નોકરોને ધિષ્કારે છે, કેમ કે એમની સાથે એકે 
સ'ધર્ષ' ચાલ્યા ફરે છે. અને સૌથી મહત્વની વાત તે! એ કે 
તેએ પોતાની જતને ધિક્ારે છે, કેમ કે તેએ જુએ છે કે 
સકેળતાના ક્ષણુજીવી નશા ઉપરાંત ખીજી' કરુ'ચે 'પાસ સિદ્ધ 
ફર્યા વિના પોાતાનુ' જીવતર સરી રહ્યું છે, અલખત્ત, આ ખધા 
ધિક્કાર સે ઘૃણા મોટે શાગે અજ્ઞાત હોય છે, અને કેવળ 
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પ્રસગોપાત્ત જ વીજ-ચમકારાની જેમ તેના વિરે સભાન થઈ 
જવાય છે, પણુ તેય ક્ષણા એટલી અસ્વસ્થ ખનાવી મૂકતાર્‌ી 
હોય છે કે તેને ઝટ વિસારે પાડી શકાતી નથી, 


(6) લેાકરાહી 


લોકશાહીને સિદ્ધાંતએ છે કે એકાદ રાજા કે અસુક 
નાતે! સમૂડુ નહીં, પણુ આખીયે પ્રજા પોતાનુ ભાવિ ઘડે 
અતે સમાજને લગતા નિણુ'ચો। લે. પોતાના ચૂ“ટેલા પ્રતિનિધિ 
મારક્ત દરેક નાગરિક સમાજના વહેવારમાં જવાખદારીભર્યો 
સહુચોગ આપરે એવી કલ્પના કરવામાં આવી છે, આમ, 
સૈદ્ધાંતિક દછિએ એક સુર વ્યવસ્થા ઊભી કરવામાં 
- આવી છે. 
પરતુ વહેવારમાં આપણે નઈ એ છીએ કે આ વ્યવસ્થા 
આદશ્રૂપ પુશ્વાર થઈ નથી. સમાજમાં જ્યારે બેહદ 
અસમાનતા હોય ત્યારે વિશિદાધિકાર ભોગવતા વગે એ 
વિશિધાષિકારાને વળગી રહેવા માગતા હોય છે, અને તેને 
માટે તેએ ખધુ'જ કરી છૂટે છે, સાવ*ત્રિક મતાધિકાર 
પવા છતાં આ સ્થિતિમાં ફરક પડતે નથી, સુરેપ- 
અમેરિકામાં લગભગ ખધે સાવ*ત્રિક મતાધ્રિકાર હોવા છતાં 
રે“કલિન ર્ઝવેલ્ટના શખ્દોમાં કહીએ તે। દુનિયાના સૌથી વધુ 
ધનિફ દેશ અમેરિકામાં જ ત્રીજ ભાગની વસ્તીને “ પૂરતુ” 
ખાવાતુ, પહેરવા-એ1ઢવાતુ' ને રહેવાતું” મળતુ નથી, ” 


સાવ*ત્રિક મતાધિકાર આપવાથી નાગરિકૅે। જવાખદાર, 
સકિય ને સ્વત”ત્ર વ્યક્તિત્વવાળા ખનરે એવી આશા પણ ખર 
આવી નથી. આજે એ વાત સ્પટ થઈ ગઈ છે કે લોકશાહીની 
સમસ્યા હવે મતાધિકાર ઉપરના ૩શાચે પ્રતિખ'ધ કે 
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અવરોાધની નથી, પણુ આ મતાધિડારને! ઉપયોગ કઈ રીતે 
થાય છે તેની છે. 


લોકો “ પોતાની ” ઇચ્છા વ્યક્ત કરે કઈ રીતે, જે એમની 
પોતાની એવી કેઈઈ ઇચ્છા કે નિછા જ ન હોય, જે તેએ 
ય'ત્રવતૂ જીવતા હોય ? આવી પરિસ્થિતિમાં સાર્વત્રિક 
મતાધિકાર એક શોભાના ગાંઠિયા રૂપ ખની નય છે. દરેકને 
મત આપવાને! અધિકાર છે. ચૂ'ટભીએ। પણુ પ્રામાણિકપલે 
અને કશી પાકધમક્ઠી વિના થઈ છે. અને તેમ છતાં ચૂ'ટણી 
ક્વારા “પ્રજાની ઈચ્છા ?' જ વ્યક્ત થઈ છે એમ ન કહી શકાય, 
કેઈ ટૂયપેસ્ટની ખૂખ જાહેરાત કરવામાં આવે, અને તેના 
પ્રચારમાં તેના અદ્ભુત ગુણ્‌ાનો દાવો કરવામાં આવે, તો 
ખહુંમતી લેકે તે ટૂથપેસ્ટ વાપરવા માંડે. પરતુ આઢલા 
પરથી ફોઈ શાણા! માણુસ એમ નહી' કહે કે લોકોએ આ 
ટ્થપેસ્ટની તરકફેણુમાં પોતાને! “ 1નણુ"ય આપ્યોઃ છે. ” કહેવું 
હોય તે। માત્ર એટલુ* કહી શકાય કે પ્રચાર એટલે! અસરકારક 
હતે કે લાખો! લોકે।ને તેની ગુણવત્તાના દાવાએ।માં માનવાને 
લલચાવી શકાયા, - 
આજના સમાજમાં લેકે જેમ ચીજવસ્તુ ખરીરે છે તેમ 
મતપેટીમાં મત નાખી આવે છે, તેએ પ્રચારનાં ઢોલનગારાં 
સાંભળે છે અને તેમાં થતા ઘૉઘાટની સરખામણીમાં સત્ય 
હેફીકતોતુ* સહેસ્વ ખહુ એ" હાય છે. રાજકીય વિચારે 
અને રાજકીય નેતાએાને પણુ ચીજવસ્તુઓની જેમ જ પ્રચાર 
દ્વારા લોકપ્રિય ખનાવી શકાય છે. 
આ પરિસ્થિતિને લીષે શ્રી શુપીટરે લોકશાહીની એક નવી 
વ્યાખ્યા ખનાવી છે, જે એટલી આદશ'વાદી નથી, પણુ 
પી «વાસ્તવિક; જરૂર છે : “લ્ેકશાહી,એ રાજ્કીય નિણું'ચે! પર 
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પહોંચવાની એક એવી વ્યવસ્થા છે કે જેમાં લોકોના મત 
સાઢેની સ્પર્ધામાં જીતીને અઝુક વ્યાક્તએ નિણુય કરવા 
માટેની સત્તા પ્રાપ્ત ફરે છે. ' 


એ ખરુ કે પચાસેક ટકા જેટલા મતદારો વ્યક્તિગત 
મતદાન ફરે છે, પોતાના મત માટે સ્પર્ધામાં ઊતરેલા પક્ષીય 
ય“ત્રોમાંથી તેએ પસ'હગી કરે છે. એકવાર એમાંતુ' એક યત્ર 
સત્તા પર આવે પછી મતદાર સાથેને। તેતે! સ'બ'ધ ખહુ- 
પાંખો થઈ નય છે. વળી, નિર્ણય ખરેખર તે! મતદારાના 
વ્યક્તિગત પ્રતિનિધિએ પણુ નથી કરતા, નિણુ'ય તે। એમને 
પક્ષ કરે છે, અને ત્યાં પણુ સુખ્ય સુખ્ય માણુસે। દ્વારા જ 
નિણુય યતે। હાય છે. એટલે વ્યક્તિગત મવદાર ભલે એમ 
માને કે એના દેશના નિર્ણયનો દેર એના હાથમાં છે, પણુ 
વાસ્તવમાં સામાન્ય સૅયરહોલ્ડરના હાથમાં “ એની ” 
ક'પનીના સ'ચાલનને। જેટલે! દોર હોય છે તેનાથી ભાગ્યે « 
થોડો વધારે દોર મતદારતા હાથમાં હોય છે, છેવટના જે 
નિણુંચો। લેવાતા હોય છે તે મોટે ભાગે એવાં પરિખળે। દ્રારા 
નછી થતા હોય છે, જેમના પર એનો કોઈ અ'કુશ નથી કરે 
જેમનું એને કોઈ ઝાઝું જાન તથી. એટલે પછી રાજદ્વારી 
ખાખતે।માં સામાન્ય નાગરિક અસમર્થતાની લાગણી અનુભવે 
અતે એની "રાજકીય બુદ્ધિ ધીરે ધીરે ઘટતી નાય, તેમાં 
નવાઈ નથી. કારણુ હે માણુસે પગકુ' ભરતાં પહેલાં વિચારવુ* 
જેઈએ તે ખરુ, પરતુ એ પણુ એટછું જ સાચુ છે કે 
માણુસને જે પગછુ' ભરવાની કેઈ તક જ ન મળે, તે! તેની 
વિચારશક્તિ જુ'ડિત થઈ જય છે. ખીન્ત શખ્દોમાં કહીએ તે॥ 
માણુસ સે અસરકારક રીતે વતી ન શકતે! હોય તે] તે 
સજનાત્મકપણે વિચારી પણુ નહી” શકે. 


૧૩૪ શ્ર સમાજ 


[ પરાયપ્પણુ' અને માર્નાસક સ્વાર્ચ્ય ] 

પરાયાપણાની માનસિક સ્વાક્થ્ય પર શી અસર થાય છે ? 
આતે જવાખ આપણે સ્વાસ્થ્ય કેને કદીએ છીએ, તેના પર 
આધાર રાખે છે. માણુસ પોતાની સામાજિક જવાખદારીએ। 
અદા ફરે, ઉત્પાદન કરતે! રહે, વ'શવેલે! ચાછુ રાખે, તેને જ 
ને સ્વાસ્થ્ય કહેવાતું હોય તે! પરાયાપણાથી 'પીડાતે। માણુસ 
પણુ સ્વસ્થ જ છે. સ્વાસ્થ્ય ને ખીમારીની કલ્પના સોણુસ પોતે 
જે સ'સ્કૃતિમાં રહેતે હોય તેને અનુરૂપ ઘડે, તે સ્વાભાવિક 
છે, તેથી ચાલુ સામાજિક ઢાંચામાં બ'ધબેસતું થાય તે રવસ્થ 
ગણુપ્ય અને ખ'ધખૅસતું ન થાય તે અસ્વસ્થ. 


હુમણાં હુમણાં જીવનના પરમ ધ્ચેય તરીકે અને માન- 
સિક સ્વાસ્થ્ય માટેની સુખ્ય જરૂરિયાત તરીકે સહીસલામવતી 
ને નિશ્ચિ'તતા ઉપર વધુ ને વધુ ભાર મૂકવામાં આવે છે. 
આમાં આવથિક સલામતી ને નિશ્ચિ'તતાની વાત*તે। છે જ, 
અતે તે ફલ્યાણુરાજની કલ્પનાથી દરેક માણુસને ઉપહખ્ધ કેરી 
આપવાના પ્રયત્ન થાય છે. પણુ તે ઉપરાંત લે।કોને એમ 
થાય છે કે તેમને કોઈ શ'કાએ ન હોવી સેઈ એ, સમસ્યાએ 
ન હોવી જેઈએ, તેમને કેપઈઈ નેખસમ ન ઉઠાવવું પડે, અસે 
તેમને હમેશાં નિશ્ચિ'તતાને। અનુભવ થવે! એઈ એ, સાખાપ 
પણ આતે માટે ખદ કાળજી લે છે. પોતાનાં ખાળકાને 
સ'ઘપો ટાળવામાં તેએ! મદદ કરે છે, ખતે તેટલા અવરોપેા 
ટ્ર? કરે છે, તેમનું જીવન સરળ તે સુખસગવડભયુ” થાય તે 
સાટે કોશિશ કરે છે. ગમે તેમ કરીને પોતાનાં ખાળકે 
નિશ્ચિતતા અતુભવવાં નતેઈ એ. 


પરતુ ઊમિ'શીલ ને જીવ'ત સાણુસ નિશ્ચિ'તતા અનુભવી 
જ શીરીતે રાકેજે માનવજીવનના સિર્થાત જ એવી છે 'કે 
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આપણે કોઈ પણુ ખાખતમાં નિક્ચિ'ત રહી જ નત શકીએ. 
આપણુ વિચાર ને આપણાં દશને સ'પૃણુ" સાચાં છે નહી, 
તેમાં ભૂલો ને ત્ુટિએને સારી પેઠે અવકાશ છે, આપણા 
જીવન અને આપણા સમાજ વિરેતુ' આપણું જ્ઞાન ષણુ 
ખિલકુલ અધૂરુ' છે, ગમે તેટલી કાળજી છતાં આપણે 
આમારી ને અકસ્માતોના ભોગ ખની શકીએ. ગમે તેટલી 
ચાકસાઈપૂવક અસુક નિર્ણય કરીએ તે1 પણુ તે ખોટો 
નહી' જ પડે એની કેઈ ખાતરી નથી. ગમે તેટલે 
ગુરુષાથ કરીએ પણુ તેના પરિષ્ામ વિશે તે! અનિ- 
શ્ચિતતા રહેવાની જ. એ પરિણાસ આપણા કાખૂમાં ન 
હેય એવાં કેટલાંચે પરિખળે ઉપર આધારિત છે, જેમ એક 
ઊજ્િશીલ ને જીવ'ત માણુસ ઉદ્ટાસ થવાતુ' ટાળી ન શકે 
તેમ અનિશ્ચિતતાની લાગણીચે એ ટાળી ન શકે, આવી 
પરિસ્થિતિમાં સ્થિરતા ને નિશ્ચિ'તતા સાટે ઝાવાં નાખવાં 
એ મૃગજળ પાછળ રોડવા જેવુ' છે. એટલે માણુસ સામેનુ* 
ધ્યેય સ્થિરતા કે નિશ્ચિ'તતા ન હોઈ શકે. પરતુ જીવતની 
ચ'ચળતા તે અનિશ્ષિતતાને લગીરે રઘવાટ કૈ ખીક વિના 
જીરવવા સાટે તથા જીવનસ'ગ્રાસમાં અવિરત ઝઝૂમવા માટે 
પતે નિરંતર સમથ* રહે, એ જ ધ્યેય માણુસ સામે હોઈ 
શકે. આછી જન્સ ને મરણુ સિવાય આ જ્ગતસાં નિશ્ચિત 
ખીજુ છે શુ” ? હા, ધસમસતા મવાહુમાં લાકડુ” તણાય તેમ 
ચસતનવ'તા માણુસે પણુ વિવિધ પરિખળોના પ્રવાહમાં ઘસડાચે 
જવુ* હોય તે! તે માણુસ જીવનની જવાબદારી ઉડાવવામાંથી, 
સાહુસ ખેડવામાંથી કે પોતાની નિણુયશક્તિનાો ઉપયોગ 
કરવામાંથી ખચી શકે છે. નહી' તે! સ્વત'સ તે વિચારશીલ 
માણુસતુ' સતત ગતિશીલ જીવન તે! અનિવાય*પભે 

ક્ર 
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જ 


અનિશ્ચિત અને પશિવતનશીલ જ રહેવાનુ, 


તે! માનવ અસ્તિત્વ સાથે વણાચેલી આ અનિશ્ષિતતાને 
માણુસ જીરવી કેમ શકે ? આને! એક માગ એ છે કે સમૂહ 
સાથે એવી રીતે સ'કળાચેલા રહેવું કે એકાત્મતાની લાગણી 
અતુભવાય, ભ સમૃહ પછી કુટુ'બ હોય, જાતિ હોય, વર્ગ 
હૈય કે રાષ્ટ્ર હોય. આજના સમાજની અદર માણસ 
વ્યક્તિવાદી થતો! જાય છે. અગાઉનાં સ'યુક્ત કુટુ'બ વગેરેનાં 
ખ'ધને। તૂટતાં જાય છે. એટલે હવે માણુસ એકાત્મતાની 
લાગણી યાર જ અતુભવી શકે, «યાર્‌ *“ હુ” હુ' છુ' ” એવે 
આત્મ-પ્રત્યય એ સૌ પ્રથમ પામે, આતે ત્યારે જ સિદ્ધ કરી 
શકે, જ્યારે તે પોતાની સજ*તાત્મક શક્તિએ ને! વિકાસ કરે. 
પરતુ પરાયાપણુપને! શિકાર બતેલેપ માણુસ અ સમસ્યા ' 
જુદી જ રીતે ઉકેલવાને। પ્રયત્ત કરે છે. ગાડશિયા પ્રવાહમાં 
ભળી જઈ તે એ નિશ્ચિ'તતા અનુભવે છે, જે કે એ સ્પષ્ટ છે 
જે મે'હાશાઈ માણેની અ ઝ'ખનામાંથી ન પાછી અનિશ્ચિત 
તાની લાગણી જન્સે છે. પોતે ટોળામાંથી છૂટો તે નહી 
પડી «યને ? 
સાનસિક સ્વાસ્થ્ય માટે ખીજી સુખ્ય જરરારિયાત ગણાવાય 
છે, પ્રેમ. ટ્રોઈડેને મત પ્રેમ એ સુખ્યત્વે એક જતીય સખ'ધ 
હેતે, આજે હવે આપણે નતતીયતા અને ગ્રેમને લિન્ન 
માનીએ છીએ. પર"તુ હજી અપણે મન ગ્રેસ એટલે એકમેકને 
અતુકૂળ થવું, પરસ્પરની જર્શ્યાતેઃને અ'ધબેસતા થયું, એક" 
ખીજસે સાથ આપવે।. આજે દાંપત્ય પ્રેસના વણુનમાં તમને 
કઈક ખત્તરુ સૂર સાંજળવપ મળરે, પરરપર વાજખી વતન 
અતે પરસ્પર સમજણુની સલાહે આપવામાં આવરો. પતિ 
* થાકચોપાકયે! ને ખરાખ મૂડમાં ઘરે આવ્યે! હોય તે! પત્નીએ 
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એને આવતાંવે'ત પ્રશ્નો ન પૂછવા, અને પ્રેયથી એને હળવો 
કરવે।. પતિએ પણુ પત્નીની રસોઈનાં, તેના પો!શાકનાં વખાણુ 
કરવાં--અને આ બધુ' પ્રેમને નામે. વળી, રોજ આપણે 
ચાંભળીએ છીએ કે ખાળકેને “પ્રેમ મળવો જેઈ એ, 
ફલાણા બાળફને “ સાખાપતે। પ્રેમ ન મળ્યો એટલે તે આવે 
થયે, ” જ્ઞાન આપો, સલામતી ને નિશ્ચિતતા આપે, તેમ 
પ્રેમ આપે--અને માણુસ સુખી થરે ! 

માનસિફ સ્વાસ્થ્ય માટે જે ત્રીજી વાત પ૨ આજે ભાર 
સ્કાય છે, તે છે સુખ, સુખ એટલે શુ' ? મોટા ભાગના 
માણુસે। આજે કહેશે કે સુખ એટલે “ મોજ ” કરવી, અથવા 
“ સારી રીતે વખત પસાર કરવે।, ” આ માજ એટલે યું? 
સિતેમામાં જવુ', પારટ્“એ માં જવુ રેડીએ સાંભળવો, 
માટરમાં લટાર સારી આવવી, રવિવારે સવારે માડે સુધી 
પથારીમાં પડયા રહેવુ'--ટ્ર'કમાં અમર્યાદ ઉપભે।ગ, દાખ- 
ખટન મતેરરજન અને આળસુપણુ।નો આત'ઇ. 

આ દણિએ સુખ એટલે ગમગીની કે ડુઃખ્ો અભાવ. 
પરતુ સુખ વિશેની અ1 કલ્પનામાં જ કયાંક મૂળભૂત ખામી 
છે. એક જીવ'ત અને ઊમિશીલ માણુસ નિ”દગીમાં ઘણી 
વાર ગમગીન ને ઉદાસ બન્યા વિના, ફુઃખ અનુભવ્યા વિના, 
રહી જ શકે નહી'. માનવ અસ્તિત્વનું સ્વરૂપ જ એડુ' છે કે 
જીવન પ્રત ડુઃખ ને ગમગીનીને। પ્રત્યાઘાત પાસ્ષ્ા વિના 
રહેલુ' અશકય છે. આપણી મહત્તવાડાંક્ષાએ અતે આપણી 
સિદ્ધિએ। વચ્ચે હમેશાં એક ગાળો રહે છે, તે આપણે કૅમ 
ભૂલી જઈ શકીએ ? આ નાતકડી તે સુસીખતેભરી જિંદગીમાં 
આપ્ણા બધાં અરમાને તે! કયાંથી પાર પાડી શકવાનાં ? 
વળી, મૃત્યુની તલવાર કાયમ માથે લટકતી જ છે, તેથી કર 
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સ આપણે આપણાં વહાલિડાંએથી પહેલાં જઈશેં કૈ કાં 
તેએ! આપણાથી પહેલાં “રે. અધ્પણી ચારેકોર આપણે 
રાજ યાતનાઓ તે આંસુએ જેતા હોઈ એ, ત્યાર આપણાથી 
દરદ સે દુઃખ અતુશવ્યા વિતા રહેવાય જ કેમ ? એને ઢાળ- 
વાતુ' તે। જ શકય ખને, જે આપણુ આપણી સ'વેદનશીલતા, 
સહૃદયતા અને પ્રેમતે રૂ'ધી નાખીએ, ને આપણે આપણાં 
કાળજા પથ્થર જેવાં કઠણુ બનાવીએ, ને આપણું બીજાએ 
પ્રયેથી તેમ જ આપણી પોતાની જત પ્રત્યેથી આપણુ ધ્યાન 
અતે આપણી લાગણી પાછાં ખે'ચી લઈ એ. 

સુખને જે તમારે કોઈ ચીજનો અભાવ કહેવો હાય તે! 
તે ગમગીની કે દુઃખને! અભાવ નહી, પણુ હુતારાતેા 
અજ્ઞાવ છે. * 

હુતાશા એટલે શુ ? હતાશા એટલે સ“વેદન પામવાની 
અર્શાક્ત, દેહુ જીવતે! હોય છતાં આપશ મરી ગયા હોઈ એ 
એવી લાગણી. હતાશા એટલેપ્રસન્નતા અતુભવવાની અશક્તિ 
તેંમ જ ગમગીની અનુભવવાનીચે અશક્તિ. હતાશ માણુસ 
નૈ ગમગીની અનુભવી શકે તે! તેને ઘણી ખધી રાહત થાય 
છે. હતાશાની સ્થિતિ તે। અસહ્ા થઈ પડે છે, કેમકે તેમાં વે 
માણુસ જાણુ મડ૬્‌ જ ખની નાય છે. આવી હતાશાની 
વિરુદ્ધની વસ્તુ છે, સુખ 

સુખ જન્મે છે સજનાત્મક જીવનના અતુશવમાંથી, અને 
જગત સાથે અપપણુને સાંકળતી પ્રેમ સે સમજ્ણુની આપણી 
શક્તિએના ઉપયોાગસમાંથી, વાસ્તવિકતાના બઅતસ્તલને 
સ્પશતામાં ઝ્રુખ રહેલું છે. આપણી ન્તતને એળખવામાં તથા 
આઓજાઓ સાથેની આપણી એકતા અને ખીજએ સાથેની 
અપ્પણી ભિન્નતા ગ્રિછાનવામાં સુખ રહેલું છે. ઝુખ 'એ તતો 
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તીવ આંતરિક પ્રવૃત્તિની અવસ્થા છે, અને આપણી જાત 
સાચેના તેમ જ જગત સાથેના સજનાત્મક સ'૫પરમાંથી 
નીપજતી, પાંગરતી ચેતનશક્તિની અતુભૂ(તિ છે. 

આતે અથ એ ફે આંતરિક નિષ્કિયતામાંથી સુખ મળી 
શકે નહીં. સુખ એ તે! સ'પૃણુ'તાને અતુભવ છે, અને નહી” 
ફે શિક્તતાને, ખાલીપણાને. આજે સામાન્ય માણુસ ઘણી 
મોજ માણી શકતે! હેરો, તેમ છતાં મૂળભૂત રીતે તે હતાશ 
છે, ક'ટાળેલે( છે, તેતું' જીવન નીરસ બની ગયું છે. આ ભૂલવા 
સાટેપછી તે મોજ પાછળ હવાતિયાં નાખે છે, એ એકલે 
હોય છે ત્યાર આ હતાશા ને ગ્લાનિ તેની આંખ સામે આવી 
ઊભે છે. એટલે એ પોતાની જત પાસેથી ભાગતે! ફરે છે. 
આપણી સ'સ્કૃતિએ ઊભાં કરેલાં મતેર'જન તે મોજ તેને 
આ પલાયનવાદમાં મદદ કરે છે. 


આમ, આજ્ના સાનસશાસ્રીએ કહે છે તેના કરતાં 
માનસિક સ્વાસ્થ્ય અ'ગેના આપણા ખ્યાલ ખદલાવા નઈ એ. 
આજની ડુનિયામાં જેએ સૌથી વધુ સ્વસ્થ લાગતા હોય 
તેએ જ ફદાચ સૌથી વધુ માનસિફ અસ્વસ્થતાથી પીડાતા 
હૈય એવુ' ખને. જીવનનું ધ્યેય જીવનની પ્રસેક ક્ષણુ 
દિલ દઈને જીવવાતુ' અને જીવનપુષ્પને તેના સર્વા'ગીણૂ 
સ્વરૂપમાં ખીલવવાતુ' છે. જીવન વિરો પૂણુ" સભાનતા તે 
જાગરૂકતા કેળવવાની છે. ભવ્યતા કે શ્રેષ્ઠતાના ખાલિશ 
જ્યાલેમાં રાચતા રહેવાને ખદલે આપણી વાસ્તવિક જે 
શક્તિ હોય તેને વિશે આપણુ મનમાં દેઢ પ્રતીતિ હોવી 
જરૂરી છે, પછી ભલે ને તે શક્તિ મર્યાદિત હોય. એક ખાજુ 
આપણામાંની દરેકે દરેક વ્યક્તિ આ વિશ્વમાં સૌથી વધુ 
સહરવમાં મહત્ત્વની વસ્તુ છે, અને ખીજી ખજુ આ વિશ્ચમાં 


૧૧૦ શાસ સમાજ 


માતવીનું મહત્વ એક મગતરા કે તણખલા ખરાખરતુ'યે નથી 
--અઆવી પરસ્પર તિરેધી લાગતી એેવી બેઉ અનુભૂતિ 
આપણુતે હોવી જેઈએ. આપણામાં એવી શક્તિ આવવી 
જેઈ એ કે આપણે જિ'દગીને ખૂબ ઉત્ઠટટતાથી ચાહી શકીએ, 
જાતે છતાં મૃત્યુને પણુ લવલેશ થથરાટ વિના સ્વીકાર ફરી 
શકીએ. જીવનના મહત્ત્વમાં મહત્ત્વના પ્રશ્નો વિશેની અનિ- 
ક્ષિતતાને જીરવી લેવાની રાક્તિ આપણામાં આવવી જેઈ એ, 
અને તેમ છતાં આપણા વિચાર સે આપણી અનુભૂતિ વિષે 
પુરતો આત્મવિશ્વાસ પણુ હોવો! નઈ એ. આપણી એકલતા 
આપણુતે સાલવી ન જેઈએ અતે આપણે નિન્નન'દે એકલા 
પણુ રહી શકવુ* સેઈ એ, અતે તેવી જ રીતે આપણા પ્રિય 
પાત્ર સાથે, આ પૃથ્વી પરના દરેકે દરેક માનવખ'ધુ સાથે તેમ 
જ આ સચરાચર સૃછિમાંની પ્રત્યેક ચેતન વસ્તુ સાથે આપણે 
એકાત્મભાવ અતુભવી શકવે સ્‍ેઈ એ. આપણા અ'તરાત્માના 

, અવાજને અનુસરવાતે આપણે શક્તિમાન હોવા જેઈ એ, અને 
સાથોસાથ એ અ'તરાતટ્માને। અવાજ જ્યારે સ'ભળાય એટલે! 
ખુલ'દ ન હોય ત્યારે કશી આત્મગ્લાનિ પણુ આપણુને ન થવી 
નઈ એ. પેમ, વિવેક ને શ્રદ્ધા-વિશ્રાસસા આપારે આપણે 
જીવવું જેઈ એ અતે પોતાના તેમ જ પાતાના માનવખ'ુએના 
જીવન વિશે આપણા ભનસાં આદર રહેવે। સ્‍ેઈ એ. સાનંવ 
તરીકેતુ' શાણુપણુ જીવન પ્રત્યેના આપણુ આવા દૃષિકેણુર્મા 
જ રહેહું છે, અને અ! જ ખરુ માનસિક સ્વાસ્થ્ય છે. 


પરાયાપણાથી પીડાતે। માણુસ આવુ' માનસિક સ્વાસ્થ્ય 
ન જ ભોગવી શકે, એનામાં સ્વત્વતે જ અભાવ હોય છે. 
તેને લીધે તેને રિષ્તતાની લાગણી થાય છે. અને એ 
લાગણી તે1 નરક કરતાંચે વધુ ત્રાસજનક છે, આજના 


મૂડીવાદી સમાજમાં માનવી ૧૪૧ 


યુગને ને કોઈએ વ્યાકુળતાનો યુગ કહ્યો છે તે] તે 
સુખ્યત્વે' આ સ્વત્વના અભાવમાંથી જન્મવી વ્યાકુળતાને 
લીધે, માણુસની અ'ટર૨ અ'તરાત્મા છે. આજે એ ગમે તેટલે 
હખૂરાઈ ગયો હોય તોચે એ અ'દરથી માણુસતે કહ્યા કરે છે 
કે જીવન એ તેને મળેલી એક તક છે, એ તક ને તે ગુમાવશે 
તતો! ખયુ' ગુમાવશે. તેના ખાપદાદાએએ કયારેય ડલ્પતાચે 
નહી કરી હોય એવી સુખસગવડભરી ડુનિયામાં આધુનિક 
માણુસ આજે રહે છે, તેમ છતાં તેને થયા કરે છે કે તેનુ' 
જીવન તેના હાથમાંથી રેતીની જેમ સરી જઈ રહું છે. આને 
લીધે તે વ્યાકુળતા અનુભવ્યા વિના રહી શકતે! નથી. 

આમ, આત્મવિશ્ચાસવિહોણે, શ્રદ્ધા વિહોણા, અ'તરાત્મા- 
ના અવાજ પ્રત્યે ખધિર સમજણુશક્તિ વિતતાનો આજને। 
માણૂસ વ્યાકુળ છે, અશાંત છે, અને સ'પૂ્ણું" ઉકેલની ખાતરી 
આપતા કેઈ તેય પોતાના નેતા તરીકે સ્થાપવા આતુર છે. 

વીસમી સદીના માનવીનુ' આપણુ' આ વણુંત કે'ઈકે 
ભકાંગી છે, તેનામાંચે કેટલાંક સારાં લક્ષણ! છે, જેને સે” 
ઉલ્લેખ કચૌં નથી. હજીયે એક માનવીય પરપરા જીવતી 
છે, પરાયાપણા!ની અમાનવીય પ્રકિયા છતાં હજી તેનો! નાશ 
થચા નથી. આજની જીવનષદ્ધંતિથી લોકોને વધુ ને વધુ 
નિરાશા ને અસમાધાન ચતાં જય છે, અને તેએ પોતાનાં 
એવાચેલાં સ્વત્વ ને સજનાત્મકતામાંથી ક'ઈે પાછુ' સેળવવા 
પ્રંયત્ત કરે છે. લાખે! માણુસે। સાર્‌* સ'ગીત પણુ સાંભળે છે, 
વધુ ને ત્રધુ માણુસો ખાગકાય કરે છે, ચિત્રકામ કરે છે, 
પોતાનાં ઘરા પોતે ખાંધે છે, અતે આવી અસ“ખ્ય “ «તે 
કેરા ” મવૃત્તિઓમાં રસ લે છે, આ ખધાં આશાસ્પદ લક્ષકે 
છે, પણુ તે પૂરતાં નથી, ત્માપણુ' પરાયાપણુ' હજી ગયુ” નથી. 


દ્‌ 
બીજા' કેટલાંક નિદાનેા 


ઓગણીસમી સદી 


પશ્ચિમના સમાજના આજના રેગતું પાછલ્ઞા પ્રકરણુમાં 
સે' જે નિદ્દાન કયું”, તે મારી અવતવી શોધ છે, એમ રખે 
માનતા, આ સસશ્યા અગેની" સમજ વધારવામાં મે' ન્‍ે 
કાંઈ વિશેષ કયુ*' હોય તે તે એટથુ' જ કે રોગના આજે 
દેખાતાં વિવિધ લક્ષલ્‌। ખાખતમાં પરાયાપણાને। વિચાર લાશુ 
પાડવાને! તથા માનવ સ્વભાવ અને માનસિક સ્વાસ્થ્યના 
વિચાર સાચે પરાયાપણાની ખીમારીનેો! સ'બ'ધ જેડવાને। સે' 
પ્રયત્ન કચ. ખરુ' જતાં તો એ વસ્તુ અત્ય'ત નોંધપાવ છે કે 
આજે એકદમ ઊડીતે આંખે વળગે એવા દેખાતા લક્ષણ્‌। હજી 
ખહાર નહેતાં આવ્યાં ત્યારે પણુ ડેડ એપ્ગણીસમી સદીમાં 
કેટલાચે વિચાર્વાન સુરુપો આધુનિક સ'સ્કુત્તિના સડા પ્રતો 
આંગળી ચી'ધી યૂક્યા છે. વળી, એ ખપાર્નાં નિદાને॥ વચ્ચે * 
અજદરેઅ'ઠર તેમ જ ત્યારનાં ને વીસમી સદીનાં નિદ્ટાનેો 
જે જે સામ્ય જણાય છે, તે “પણુ તળવા છે. 
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આમાં જ્રાતભાતનાં તાત્વિક તે રાજકીય મ“તવ્યો 
ધરાવનારા માણુસે।નતે સમાવેશ થાય છે. સ્વિસ રૂહિચુસ્ત 
અકહાર્ડ, રશિયન ધામિ'ક કાંતિકારી તોલ્સ્તોય, કેન્ચ વિપ્લવ- 
વાદી મૂષોન તેમ જ તેનો સમકાલીન રેશબ'ધુ બોદલેર, 
અમેરિકન વિપ્લવવાદી થોર, જમન કાંતિકારી ફાલ" માકસ* 
--આ ખધા જ આધુનિક સ'સ્કૃતિની પ્રખર ટીકામાં સહમત 
હેતા, અને એમાંના મોટા ભાગતાએએ એક જ'ગલીપણાતે! 
ચુગ આવવાની શકયતા ન્ેચેલી, માકસે" એવું અત્ુમાન કરેલું 
કૈ સમાજવાદ એ આને! એક શકય અતે સ'ભવિત વિકલ્પ 
* છે, ખકહાડે ૧૮૭૬માં લખાચેલા એફ પત્રમાં જણાવ્યુ' હતુ' 
ઝે યુરોપ હજી ચો!ડા દસકા કદાચ શાંતિમાં ગાળે, પણુ ત્યાર 
પછી અસ'ખ્ય ભય'કર ઝુદ્ધો અને ખળવાએ! દ્વારા ત્યાં 
લશ્કરી અતે આશિક આપખુદીની સ્થાપના થશેઃ “વીસમી 
સદી ખીજી ખધી જ વસ્તુ માટે નિર્માયેલી છે, સિવાય કે 
સાચી લોકશાહી, ? ૧૮૭૨માં ખકહાર્ડ એક મિત્રને લખે છે : 
“ મારે શેક ચેતવણી ઉચ્ચારવાની છે, જે હજી ગાંડપણુ જેવી 
લાગે છે, અને છતાં હું તે ઉચ્ચાર્યા વિના રહી શકતે! નથી : 
લશ્કરશાહી રાજ્ય જરૂર એક મોટો ઉદ્યોગપતિ ખનશે. આજે 
સોટાં ફારખાનાંએમાં લોકોનુ" ફેન્દ્રીકરણુ થાય છે, તે માત્ર 
એમના જ સ્વાથ' અને જરૂરિયાત પર છેડી શકાય નહી”, 
આતું સ્વાભાવિફ પરિણામ એ આવરો કે અગાઉથી કક્પેલી 
અને દેખરેખ હૅડળની દરિદ્રતા ને પ્રગતિ બેઉ સાથોસાથ, 
અને રાજ રાલનગારાં સાથે, એક તાલમાં ચાલશે........ લેકે 
અસુક નેતાએ અતે આંચકી લેનારાઓતુ' શરણૂ* લાંખા 
ગાળા સુધી અને સ્વેચ્છાએ સ્વીકારે એવી શકયતા છે. 
લેકે! પછી સિદ્ધાંતોમાં નહી* માને, પણુ કદાચ અવારનવાર 
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તારણુહારોમાં માનશે. આને લીધે આનદદાયક વીસમી 
સહીમાં સત્તા ફ્રી પોતાતુ' માથુ' ઊંચકરો, અને તે માથુ 
ખિહામણુ' હશે. * 


ફાસીવાદ અને સ્ટાલિનવાદ જેવી રાજ્યવ્યવસ્થાની 
આગાહી ખાખતમાં ખકહાર્ડ કાંતિકારી પ્રધાનની આગાહીયી 
થોડો જુદે પડે છે. પ્રધાન લખે છે, ભાવિ માહે ભય છે 
ક એક સુગઠિત લોકશાહીને, જે દેખાવમાં સામાન્ય 
લોકોની સવ"સત્તા પર નઆધારિત લાગશે, પણુ જેમાં લોકોને 
ઝાઝી સત્તા હરે નહી'--સિવાય કે જૂની આપપખુદીમાંથી 
અપનાવેલા નીચેના વિચારો અને સિદહ્ધાંતોતે અનુરૂપ 
એક સવસામાન્ય ગુલામી જ્ળવી રાખવા જેટલી સત્તાઃ _ 
જાહેર સત્તાનુ' એકહય્યુપણુ', સજ*ગાહી કેન્દ્રીકરણ, બધા જ 
વ્યક્તિગત, સામૂહિક અને પ્રાદેશિક વિચારો ( જે ખતરનાક 
ગણાય છે )ને। પદ્ધતિસરને। નાશ, સત્તાવાહી તપાસ રાખતે। 
પોાલીસ....આપણુ ટુવે આપણી જાતને છેતરતા ન રહેવુ' 
જેઈએ, ચયુરાપને હવે વિચાર અને વ્યવસ્થાનો એડકાર 
આવી ગચો છે; તે હવે પાશવી હિ'સા અને સિદ્ધાંતોની 
ઘૃણુ।ના નવા ચુગમાં પ્રવેશે છે....પછી છ મહાસત્તાએ વચ્ચે 
મહાયુદ્ધનો આરભ થરે....ભીષણુ હત્યાકાંડ થરો અને આ 
ખૂનરેછ પછી જે કમનનેરી આવશે તે ભય'કર હેરો, નવચુગની 
સિદ્ધિઓ નવા આપશે જીવતા નહીં' રહીએ, આપણે અ'ધ- 
કારમાં લડીરું; આપણી ફરજ અદા કરી છૂટીને આપણે ખઢુ 
ગાગા વિષાદ વિના આ જિ*દગી સહન કરવા મારે આપણી 
જાતને તેયાર કરવી જેઈ એ. એકમેકને મદદ કરીએ, નિરાશામાં 
એકમેમ્તે બોલાવીએ, અને જ્યાં તક સળે ત્યાં ન્યાયપૂવ*ક 
વ્તીએ.......આજે સ'સ્કૃતિ એક એવા સ'કટના પજામા 
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છેકે જેનો જેઢે1 ઇતિહાસમાં ફ્ક્ત એક જ જ્ડે છે--એ 
કઢોકટી કે જેમાંથી ખ્રિસ્તી ધમ'ને! જન્મ થચો। હતો, ખધી 
જ પરૂપરાઓ જજરિત થઈ ગઈ છે, ખધી જ નિછાએ 
નાખૂદ થઈ ગઈ છે; પણુ નવે! કાય“કમ હેજી તેયાર નથી, 
* એટલે કે તે સામાન્ય લેકેઃની ચેતનામાં હજી પ્રવેશ્યો નશી, 
એતલે હુ' કહુ' છુ' કૅ વિસજન થશે, પ્રલય યરી. સમાજેના 
જીવનમાં આ સૌથી કરમાં ફેર ઘડી છે........હુ' કોઈ બ્રમમાં 
નથી અતે ન્વશે નદુની લાકડીએ આપણા દેશમાં સ્વાત'્યની 
પુનઃરમાપના થઈ છે એવું એક સવારે એકદમ જગીને 
જેવાની હુ' કેઈ આશા સેવતે1 નથી....તા, નાડુ આપણા 
નસીબમાં સડો તે કે!ડવાટ જ લખેલાં છે. તે કૅટલેો વખત 
. ચાલશે, ડું કડી શકતે નથી, પણુ તે ગાળો એકાદ-ખે પેઢી 
ફરતાં ટૂક નહીં' હોય-......સ૨ ભાગે અનિદ જ ન્તેવાતુ* 
આવચે, અ'ધકારની વચ્ચે જ ડું મૃત્યુ પામીશ. ? 

જ્યાર ખફહાડ અતે પ્રધોને ઓગણીસમી સદીની 
સ'સ્ૃતિમાંથી ફાસીવાદ ને સ્ટાલિનવાદ જન્મરો એવી ફલ્પના 
કરેલી (જે આગાહી ૧૯૦૪માં જેક લડતને પોતાના 
“1700 1નેટ્ટા” પુસ્તકમાં વધુ સ્પણપશે ફેરી કરેલી ), ત્યારે 
આન એ પોતાનાં નિદાન સમકાલીત સમાજના આપધ્યા- 
ત્મિક દળદરીપણા અને પરાચાપણુ। ઉપર કેન્દ્રિત કર્યાં' હતાં. 
એસમતુ' માનવું એમ હૅતુ' કે આનુ' પરિણામ છેવટે સ'સ્કુતિના 
સડામાં અને વધતા જતા અમાવવીયકરણુમાં આવશે. 

ખેઃદલેર અને તાલ્સ્તોય જેવા એકમેકથી સાવ ભિન્ન 
લેખકોના કથનમાંચે કેટલું સામ્ય છે | ખોદલેર ૧૮૫૧માં 
લખે છે : “ જગતને! અ'ત નજક છે. માત્ર એક જ કારણુસર 
એ હવે લાંખુ' ખે'ચે : એનું અસ્તિત્વ છે, એટલે તે છે. પણુ2* 
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આ તે કેવુ* નિર્માલ્ય કારણુ ? આ માતવીની ટુનિયાનું ભાવિ 
શુ'? ધારા કે લૌતિક દેછિએ એતુ' આંક્તત્ત કાયમ રહે, , 
પણુ એ અસ્તિત્વ શુ* એને માટે શે!ભાસ્પટદ ગણાશે ? મારુ 
એમ કહેવુ” નથી કૅ તે ફરી અ ધાશ્યા યુગમાં પડરો કે દક્ષિણુ 
અમેરિકાના પ્રજસત્તાકોમાંની ગેરવ્યવસ્થા જેવી સ્થિતિ 
કૂરી પ્રવત*શે; ન તે મારુ' એમ કહેવું છે કૅ આપણે “ફરી 
આદિકાળની જ'ગલી અવસ્થામાં પાછા ક્રીશું અને હાથમાં 
ખ'ટ્ૂક સાથે આપણી સ'સ્કૃતિના ખ'ડિચેરામાં ખોરાક માટે 
શિકાર ફરીશ. ના, એવા સાહુસેપ મે તે! આદિકાળના 
માનવી જેવી પ્રાણુશક્તિ ન્‍ેઇએ. આપણે તે! નૈતિક ને આધ્યા- 
ત્મિક નિયમોની અક્રતાને। એક નવે દાખલે। પૂરે પાડીશુ' 
અતે તેમના નવા શિકાર ખનીશુ', જેનાથી આપણે જીવવાના 
મનેોશથે। સેવીએ છીએ, તે જ ચીજથી આપણે। વિનાશ થશે. 
આચત્રાસુર આપણુ' અમેરિકનીકરણુ કરી મૂકરો, પ્રગતિ 
શ્માપણી આપધ્યાત્મિકતાને ભૂખ ભેળી કરશે. હુ” કઈ પણુ 
વિચારવાન માણુસને નિમ'ત્રણુ આપુ' ૪ કે તે મને 
ખતાવે કે આજે જીવનમાં રહ્યું છે શુ ધમ | તેને વિરો 
વાત કરવી કે તેના અવશેષો વિશે ખોજ કરવી જ નિરધક 
છે; ઈશ્વરને। ઇનકા૨ કરવાની કેઈ તકલીફ લે એ જ તરકટ 
છુ, ખાનગી સિલક્ત1 ખરું નેર્તા તેપ પહેલા ખેપળાના 
છોકરાને મળતે! વારસાહક ૨૬ થચેો ત્યારથી જ ખાનગી 
મિલકત નાખૂઠ થઈ છે; તેમ છતાં એક વખત એવે! શ્માવરે 
જયાર માનવજાત વેરની વસૂલાત કરનાર મતુષ્યભક્ષી 
માણુસની જેમ પોતાને કાંતિએના વારસદાર ગણાવનારાએ। 
પાસેથી છેલ્લામાં છેલ્લે! ટુકડો આંચદ્ટી લેરો. પણુ આટલુ' જ 
નહી'...અ સવ*નાશ રાજકીય વ્યવસ્થા કે સામાન્ય પ્રગતિમાં 
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“ જ દેખા રેશે એમ નહી', સૌથી સુખ્ય તે] એ હદયની 
નીચતામાં દેખાશે. શુ હું એટછુ' ઉમેરુ' કૅ હવે રહી-સહી 
સામાજિકતા ભાગ્યે જ આ આંધીની જેમ આવતા પાશવી- 
પણાને! સામતે। ફરી શકશે, તથા સત્તાધીરે પાતાતુ' સ્થાન 
જાળવી રાખવા અતે નકલી વ્યવસ્થા ઊભી કરવા નિદદયપષે 
એવાં એવાં કરતૂડેનોા આશરે લેશે કે લગભગ સ'વેદનહીને 
બની ચૂકૅલ આપણુ જેવાએ નેય ધુન્રી છૂટશે ? ” 


ચોડાં વર્ષો ખાદ તૌલ્સ્તોચે લખ્યુ” $ “ વીજળી, શૈલવે, 
તારટપાલ--આ ખધુ' આજે આપણુને ચકરાવે ચડાવી રહ્યુ' 
છે, દરેકે દરેક તેને! લાભ લેવા વલખાં મારે છે. જીવનને 
સમજવું, આપણા અસ્તિત્વ વિશે સભાન ખનવુ', એવી 
અત્યત મહત્ત્વની ખાખતે।ની નરી ઉપેક્ષા કરાય છેં, જ્યારે 
ભૌતિક સુખસગવડો પાછળ આંધળી દોટ સુકાય છે, ય'તરો 
નેઈ એ--પણુ શું ઉત્પન્ન કરવા ૨ તાર-ટપાલની સગવડ 
જેઈ એ--પણુ શુ' લખીને સે।કલવા ? પુસ્તકે, સામયિકે 
ને અખખાશે નેઈ એ--પણુ કયા પ્રકારનાં સમાચારે ને જ્ઞાન 
જેલાવવા ? રેલવે નેઈ એ--પણુ કેની પાસે ને ડચે સ્થળે 
જવા? લાખો ને ફરાડા લેકે મે'હહાની માફક ગાડશિયા 
પ્રવાહુમાં તણાચે જય છે--પણુ કઈ સિદ્ડિ પ્રાપ્ત કરવા ? 
થ'ત્રયુગનાં પરિબળોને પોતાની જાત સોંપી દઈને તેને 
આપીન તેએ! વતે* છે--પણુ કયુ' ધ્યેય આંખવા ? માણુસને 
વધુ જિવાડવા ઢગલાખ'ધ ઇસ્પિતાલે।, દાક્તરો ને દવાખાનાં 
નીકળ્યાં છે--પણુ એ લાંખી જિ*ટગી સમક્ષ કેઈ ધ્યેય છે 
? ખરુ' ? સહુ કેવા પોતપોતાનાસાં રચ્યાયસ્યા છે ] ભણી શકાય 
તેટછુ' ભણીને ડીગ્રીએ મેળવવી, છેલ્લામાં છેલ્લી હબનાં 
કપડા પહેરવાં, પ્સાધનનાં અદ્યતન સાધને! વાપરી નખશિખ 
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સુઘડ રહેવું, દેશવિદેશની સક્‌ર માણી આવવી--ખસ, 
આટલામાં જ જિ'દગીની ઈતિશ્રી થઈ ગઈ, આટલું કરે તે 
સૌથી વધુ સભ્ય ને સ'સ્કારી માણુસ ગણાય, અને રાષ્ટ્રાની 
પણુ શી સ્થિતિ છે ? રેલવે, ચુનિવસિષ્ટીએ, ગ'જાવર ઉધોગો, 
નાંકાકાફ્લો, અખખારા, પુસ્તકે, શાજકીય પજ્ષો, ધારા- 
સભાએ।--ખસ, આટલુ' હોય તો તે સૌથી વધુ સભ્ય ને 
સજસ્કારી રાષ્ટ્ર ગણાય. સભ્યતા ને સ'સ્કારિતાનાં આવાં 
છખછબિયાં કરવામાં # સહુને રસ છે. જીવનના ઊ'ડાણુમાં 
ડૂબકી દઈ ખરા આન'દ રોધવાની કોઈને પડી નથી, એ 
ઉપશ્છટ્લી સભ્યતા ને સ'સ્કાશ્તિ ખૂખ સરળ થઈ પડી છે, 
અતે લગલગ ખધાયને તે પસ“ પડે છે. «ત્યારે જીવનના 
જેલા ખરા આનદની અતુભૂતિ માટે તે! કાળજાતેડ સુડુપાર્ય 
કરવો! પડે છે, અને વળી એ અતુભૂતિ પેલી સભ્યતા ને 
સુ'સ્કારિતાની પાકળતા ને ઇભ ખુલ્લાં કરી દે છે અને 
આપણુ સસ્તા સમાધાનના ટૂધમાં મીઠાને! ખારા ગાંગડો 
નાખી રે છે. એટલે પછી તે કેને પસ'દ પડે ? સોટા ભાગના 
લેપ્કા એ ખરા આન'દ પ્રત્યે ઘણા અને તિરસ્કાર સેવે છે. * 


, ભાધુનિક સ'સ્મુતિની આના કરતાં સહેજ એઇછી સખત 
પણુ આટલી જ વેપક ટીકા ચોરોએ કરી છે, પોતાના “ 1.1૦ 
પજીધ૦ળ તિલક ” નામના પુસ્તકમાં ( ૧૮૬૧ ઝે એ કહે 
છે.: “ અપ્પશે અઆપણુ' જીવન આજે કઈ રીતે વિતાવી રહ્યા 
છીએ તે અ'ગે જરા વિચારીએ તે। ખરા. અ! જગત આજે 
એક બજર ખની ગયુ” છે. કેવી અન'ત દોડધામ ને હાયવેયય ! 
ઘડીનીય કુરસહ નહીં. ખસ કામ, કામ ને ફામ. મારા વિચારે 
ટપકાવી લેવા માટે હુ' એકાદ કેરી તોટખૂક પણુ સહેલાઈથી 
ખરીદી શ્ઞકતે। નથી, તે* ખધી એકસરખી ડોલર અને 


ખીજ' કેટલાંક નિદાતે! * ૧૪૯ 


સેન્ટના ખાનાએામાં આંકેલી હોય છે. હુ“ ખેતરામાં એક વાર 
“કાંઈક નોંધ કરતે! હતે! તે એક માણુસને લાગ્યું કૅ હુ' સારા 
પગાર ગણુ' છુ', કોઈ માણુસ અકેરમાતતે કારણે અપગ થઈ 
“જય તે! ખધા તેની દયા ખાશે કે ખિચારા હવે કોઈ કામધ'ધો 
કરી શકરે નહી. ખધે જ વેપાર | ખજર | એકધારા ખજારુ 
ઘસડબે।રાની ભા મતોવૃત્તિને હું' કવિતા સામેનો, ફિલિસૂ્રી 
સામેને, અરે છુ જીવન સામેનો સોટામાં મોરો અપરાધ 


જઈ સાણુસ રોજ અડધે! દિવસ નિસગ*પ્રેમ ખાતર 
વનરાઈ એમાં રખડવાતું રાખે તે! લે।કે। તેને લે।[ફર કહેશે; 
પરતુ એ માણુસ ને પોતાતે આખો દિવસ સટ્ટાએાર તરીકે 
-;ગાળે અતે પોતાના નકા ખાતર જ'ગલેના જગલે। સાફ કરી 
નાખે ને આ ધરતીને ઝાડપાનવિહેોણી કરી મૂકે તે! તેતું એક 
,ઉઘમી તે સાહસિક નાગરિક તરીકે ખહુમાન થશે. શહેરી 
જીવડાઓવે વૃજ્ઞે। કાપીને તેમાંથી પૈસે। કમાઈ લેવા સિવાય 
જાણે આ જ'ગલે.માં ખીજે કરો! રસ જ નથી 1........ 
“ આજે જે રીતે તમે પૈસો રળો છે! તેનાથી તમે નીચા 
જ પડો.છે।, તસે કોઈ પણુ કામ કરા તેનાથી ને તમને 
“ સાત્ર” પૈસે। જ મળતે। હોય તે। તેને! અથ એ કે તમારો 
સમય આળસમાં ગયો કે નકામો! ગચે, કામ કરનારને 
પાતાતા શેઠ પાસેથી ને પગાર સિવાય ખીજી' કરુ' ન મળે, 
તે: જે છેતરારેદ ગયાય, તે ષેોાતે જ ચોતાની જાતને 


કામ કરનારનું ધ્યેય ફ્ક્ત આજીવિકા મેળવવાતુ, અને 
“સારી નોકરી ” પ્રાપ્ત કરવાનું જ ન હોવુ* સેઈ એ, પણુ 
અસુક કામ સારી રીતે કરવાનું હોવુ' જેઈ એ. પોતાના 


૧૫૦ શાણા ઘમાજ 


કામદારને સારા પગાર આપવે કે જેથી એમને એમ ન લાગે 
કૈ પોતે કાંઈક તુચ્છ ધ્યેય સાટે, માત્ર આજીવિકા માટે જ કામ 
કરી રહ્યા છે, એ આયિ"ક દેછિએ પણુ વધુ લાભદાયી થઈ 
પડશે. તમે એવા કોઈ માણુસને નોકરીએ ન રાખો, જે માત્ર 
પૈસા ખાતર જ તમારુ કામ કરતે! હોય; પણુ એવાને રાખો, 
જે ફામ પ્રત્યેના પ્રેમ ખાતર ફામ કરતે! હાય. આજે જે 
રીતે મોટા ભાગના ,માણુસે આજીવિકા રળે છે, એટલે કે 
જીવે છે, તે તે! માત્ર હડસેલવાપણુ' છે, જિદગીના સુખ્ય 
કામને ટાળતા રહેવા જેવુ' છે--આતુ' સુખ્ય કારણુ એ છે કે 
આના કરતાં વધુ સારી રીતે જીવવાતુ' તેએ ન્તણુતા નથી, 
અને ક'ઈક અ'શે ઈચ્છતાચે નથી........' 


પાતાના વિચારોનો ઉપસ'હાર કરતાં એ કહે છે :" 
“ આપણે સ્વત'ત્રતાની વાતો કરીએ છીએ; પણુ રાજકીય 
દેદિએ સ્વત'ત્ર હોવુ* એટલુ જ પૂરતુ' નથી. રાજકીય 
શુલામી આપશે ભલે નાખૂદ કરી હોય, પણુ આશિક સે નૈતિકે 
શુલાસીમાંથી આપણે! હજી છુટકારા થયે! નથી. માણુસ 
પોતાની રીતે શ્વત'ત્રપણે જીવીચે ન શકતે। હોય તે! એવી 
લુખ્ખી રાજકીય સ્વત'ત્રતાતે। શે! અથ ? અમેરિકાને આપણે 
સ્વાત'ત્યની ભૂમિ કહીએ છીએ; પરતુ સ્વત'ત્ર વ્યક્તિ 
વીકે જન્મવાને।, પણુ સ્વત'ત્ર વ્યક્તિ તરીકે ન જીવવાને! 
શે અથ? નૈતિક ક્વત'તતા વિના રાજદીય સ્વત'તરતાની 
શી કીમત 1. આપલે જે સ્વતતત્રતાની શેખી કરીએ છીએ 
તે સ્વત'ત્રતા કઈ !$--શુહ્વામ ખનવાની સ્વત'"ત્રતા કે 
.સ્વત'ત્ર બનવાની સ્વત'ત્રતા ? આપણાં છેકરાંનાં છોકરાં 
કદાચ ખરેખરા સ્વત'ત્ર થઈ શકશે, આપણે આપણુ 
ઉપર ખેહદનો બોજે લાદીએ છીએ--લશ્કર લાદીએ 


ખીશ્ન” ફેટર્લાક નિંદાતો રિ ક્પય 


છીએ, મૂરખાએ લાદીએ છીએ, ખધા જ પ્રકારના હાર 
લાદીએ છીએ; આપણે અપ્પણુ। રોકડા આત્મા ઉપર આપણા 
રશૂળ દેહ લાદીએ છીએ, જે આત્માડુ' ખધું સત્ત્વ કેરી 
જાય છે........ 

* શજફારણુ અને રેનિડું' કામ એ માતવસમાજતુ' એક 
'અગત્યનુ' કાય" છે ખરું, પણુ એ તે। દેહનાં કાર્યોની જેમ 
ક્વાભાવિક રીતે ચાલ્યા કરવુ* જેઈએ, શ્વાસોચ્છવાસ, 
પાચનફિયા વગેરે કેવુ' સહજ રીતે ચાલ્યા કરે છે! તેમાં 
ફંચારેકુ ખગાડો થાય ત્યાર જ તેના તરફે મારુ' ધ્યાન 
ખે'ચાય છે. શજકારણુનુ' પણુ તેડું જ હોવુ' જેઈ એ, આજે 
તે તેને આપણુ! સમાજજીવનમાં તદન અણુઘટતુ' મહત્ત્વ 
અપાય છે. 

મૂડીવાદી સ'સ્કૃતિનુ' એક ઘણુ વેધક નિદાન ડર્ઈહીમ 
નામના સમાજશાજ્ીએ કયુ” છે. એ કહે છે કે આધુનિક 
ઔદ્યોગિક સમાજમાં વ્યક્તિ અને સમૂઢુનું જીવન અથષ્પૂણુ* 
રછું નથી, માણુસ વધુ ને વધુ અશાંત થતે। જાય છે, તેના 
વિકાસમાં કેઈ ઢગધડે રણે તથી, અને તેના જીવનધ્યેયમાં 
ફોઈ મૂલ્યતુ' પોરણુ રછું' નથી. આખુે જગત તેને ઘરાક 
હવાથી તેની મહત્ત્વાકૉક્ષાને કોઈ અ'ત નથી, અને તેનામાં 
ગ્લાનિ વ્યાપી જય છે, “ અન'ત દોટની નિરથકતા ” વ્યાપી 
જાય છે. ડકહીસ એ વાત તરક આંગળી ચી'ધે છે કૈ ફ્રેન્ચ 
"કાંતિ પછી સામૂહિક સ'ગડન સારુ માત્ર રાજકીય સત્તા જ 
રહી. પશિણામે ખરેખરી સમાજવ્યવસ્થા અદશ્ય થઈ ગઈ, 
અતે સમાજના સ'ગઠેન સારુ માત્ર રાજ્ય જ રહયું. ખધા જ 
ખરેખરા સામાજિક ખ'ધતેપમાંથી સુક્ત થચેલેો માણુસ પોતે 
'તરછેડાચેલે1, અટલે! પડી ગયેલે! અને આત્મવિશ્વાસ ખોઈ_ 


*૫૨ કા કાણ શમાજ 


ખેઠેલો છે એમ અતુભવે છે. સમાજ “ માણુસાને! એક 
અવ્યવસ્થિત ધૂળને! ઢગલે। ” બની ગચે। છે. 


વીસમી સદી 


એગણીસસી સદીની જેમ વીસમી સદીમાં પણુ સમકાલીન 
સમાજની માનસિક અસ્વસ્થતાના નિદાન ખાખતમાં નોંધપાત્ર 
સામ્ય જણાય છે. બ્રિટિશ સમાજવાદી શ્રી. આર. એચ. ટોની 
પોતાના “ 11૮ /ત્વણાંકાદ#૦ ૩૦૦ટા) ”' નામના સુસ્તકમાં 
એ હકીકત તરક્‌ ધ્યાન રેરે છે કે માણુસ ઉપર ચીજવસ્તુતુ' 
પ્રભુ, એ સિદ્ધાંત પર મૂડીવાદી સમાજ આધારિત છે. એ 
કહે છે કે ખાપણા સમાજમાં “........ખુદ્ધિશાળી માણુસ પણુ _ 
એમ માનવાને લલચાય છે કે મૂડી મજૂરીને “કામે 
શાકે છે.” આ તે જેમ આપણા ખાપદાદાએ। માનતા 
જે પોતે જેની પૂજન કરે છે તે લાકડાના ને લોખ'ડના 
ડુકડાએ એસતે। પાક મોકલે છે, અને એમની લડાઈએ। 
જીતી આપે છે, તેના જેવું થયુ" લેકે જ્યારે પોતાની 
મૂતિભએર્માં જીવારાપણુ ફરવા લાગ્યા છે, ત્યારે તે મૂતિ*એ।નુ” 
ખ'ડન કરવુ" જ રહ્યું, મજૂરી એ જીવતી જાગતી વ્યક્તિની 
કામ કરવાની શક્તિ છે, ન્યાર મૂડી એ તે! એક સ્થૂળ 
વસ્તુ છે, વષ્તુના ઉપયોગ તે એટલે! જ હોઈ શકે કે તેને 
માણસોની સેવામાં નેતરાય...આથિ"ક પ્રણત્તિ સમાજની 
સ્વામી નહી, સેવક બનીને રહેવી નઈ એ, ઉદ્યોગધ'ધાને 
આજે માણુસના જીવનમાં ખિલજુલ અતુચિત પ્રભુત્વ પ્રાપ્ત 
ચયુ' છે. આજના આશિક પ્રશ્નો પણુ જેટલા આપણુ! મતમાં 
અશાંતિ તે વિદ્રોડુ જન્માવનારા છે, તેટલા ૬ ક્ષણિક ને 
એાછા સહત્ત્તતા છે. સત્તરમી સદીના ધામિ"ક ઝઇડાએ 


ખીજ કેટલાક નિંદાતા પક 


આજે આપણુને જેટલા તુચ્છ લાગે છે, તેટલી જ આ 
આથિષક પ્રશ્નોની આપણા માથા પરની આજની ભૂતાવળ 
, ભાવિ પેઢીએ ને તુશ્છ લાગશે. 

“જ્યાં સુધી ઉઘોગપ'ધાતે આજે અપાતું વધારે પડતું 
મહત્ત્વ ખધ નહી થાય, ત્યાં ઝુધી અ પ્રશ્તોનેો ઉકેલ 
નહી* આવે અને તેમ ફરવા માટે આજના સમાજે પોતાનાં 
મૂલ્યો ખદલવાં નેઈ રે. તેલે આથિષક હિતોને જીવનનુ” 
અનેકોમાંવું એક તત્ત્વ ગણુવું પડશે, અને નહી' કે એને જ 
જીવનસવ'*સ્વ, તેસું પોતાના સભ્ચેએ એ વાત ગળે ઉતારવી 
પડશે કે ફાંઈ ને કાંઈ સેવા કર્યા વિનતા જ લાભે। મેળવી 
લેવાની વૃત્તિ ડામવી જેઈ એ; કેમ કે આવી રીતે લાભે! 
- મેળવી લેવા સાટે ચાલતા સતત સ'ધષષને લીધે આખો સમાજ 
કાયમ જવરચસ્ત રહૈ છે. સમાજની એવી પુનવ્યવસ્થા થવી 
જેઈએ કે આથિ5ં પ્રવૃત્તિતું' મહત્ત્વ તે પ્રકૃત્તિ દ્રારા સધાતા 
સામાજિક હિત ઉપરથી લેખાય. સમાજના હિત આગળ 
આધિ*ક લાભાલાભ ગૌણુ ગણાવા નેઈ એ, ? 

ખીના એક વિચારક અને અભ્યાસી શ્રી. એફ. ટેનનબઆમ 
કહે છે : “ ગઈ સદીની સુખ્ય ભૂલ એ છે કે તેણે એમ પારી 
લીધુ* કે નકાની અાથિક પ્રેરશાને આધારે એક સ'પૂણું 
સમાજની રચના કરી શકાય, પણુ આ અતુમાન ખોટુ' ઠૈયુ” 
છે. કૂરી એક વાર શ વાત સ્પષ્ટ મઈ ગઈ છે ઢૈ માણુસ માત્ર 
રાટલે! મેળવીને સુખે છીવી શકતે! નથી. અતે આજના મોટા 
સોટા ઉદોગે! માણુસને રોટલે। *ાપવા સિવાય બીજુ' જુ” 
કરી શકે છે ! તેએ સારી જિ*દગી માટેની માણુસની ભૂખ 
સ'તેષવા અસમથ* નીવડ્યા છે. માણુસને જન્મથી તે' મૃત્યુ 
સુધીની પોતાની યાત્રામાં કંઈક આદશતાદ અને ડઈક 


ક્ધદ શાઉઊુ શમાજ 


કારખાનામાં કામ કરવું, પોતાની શરીર-શક્તિ વાપરવી 
અથવા વરાળ કે વીજળીની રાક્તિતે1 ઉપયોગ કરવે।--આ 
કાંઈ માણુસ જેવા માણુસની આગવી ને મૂળભૂત શક્તિએ! 
તે ચોગ્યતા ન કહેવાય. 

“ સ્નોટા ભાગનામાં ઝાઝી ખુદ્ધિ જ નથી અને તે ખધા 
સે'હાની જેમ દેરાવાને જ લાયક છે, એમ કહેવાથી ચાલચે 
નહી'. એમની ખુદ્દિનો વિકાસ કરવાની જવાખદારી એમના 
માલિકે, રાજ્યકર્તાએ તે શિક્ષણુશાઓઓની છે. લેક 
શાહીમાં શાસન સામાન્ય પ્રજાના મતદાન દ્વારા ચાલવાડુ' 
છે. હવે, જેમનામાં ઝાઝી ખુદ્ડિ નથી અથવા જેમને! સાન- 
સિક ને આત્મિક વિકાસ ર્‌'ધાઈ ગચેો। છે તેએ પણુ આ 
સામાન્ય ગ્રજમાં સામેલ જ હસે ને રે આજે ચ'ત્રવિયા, અને 
વિષુલ ઉત્પાદનને કારણુ આપણુને જે ભૌતિક લાલે! .પ્રાપ્ત 
થયા છે તે જતા કરવાના નયી. પરતુ કરાડો, અખને 
સામાન્ય સરી-પુરુષાને! સર્વા'ગીણુ વિકાસ' સાધ્યા વિના 
આપણે કોઈ પણુ ઉચ્ચ આદશ જાછાવી શકીશુ' નહીં'. માણુસ 
જે કામ કરતે! હોય છે તે આવા વિકાસમાં ઘણે ભાગ 
શજવે છે, એટલા વાસ્તે સાણસત કામ એવું હોતુ ઘટે કે 


બીન્ન” કેટલાંક નિદાતો ૧૫ 


નવલકથામાં તેણે એક એવી સ્વચ'સ'ચાલિત ય“ત્ર જેવી 
ડુનિયાનુ' ચિત્ર આવેખ્ઝુ' છે, જે સ્પટ્ટપજ્ષે શાથુપણુહીન 
છે, અને છતાં માત્ર થોડી વિગતે માં અને કઈક અ'શે 
માત્રામાં આજની વાસ્તવિકતાથી જીદી પડે છે. આ પુસ્તકની 
૧૯૪૬માં બહાર પડેલી નવી આવૃત્તિની પ્રસ્તાવનામાં હુફૂસલી 
લખે છે : “ જે અણુયુદ્ધથી દુનિયાને સ્જતાશ નહી” થાય તે! 
અણુશક્તિ અભૂતપૂવ" આંઘોગિક વિકાસ માટે નેતરાશે. તેને 
કાશ્ણુ આથિ*ક સે સામાજિક જ્ઞેત્રમાં સમૂછીુ' પરિવતન 
આવરે અને આજની જીવનપદ્ધતિ ધરમૂળથી પલટાશે. 
અણુવૈજ્ઞાનિકે। સાનવજાત સાટે શય્યા તેયાર કરરો, જેના પર 
તેણુ સૂવાનુ' છે; જે તે શય્યા તેને ખ'ધબેસતી ન થાય તે। તે 
શષ માનવજાતને! ગણાશે. માનવજતે શય્યાને ખ'ધબેસતા 
થવાતુ' છે, શય્યાએ માનવજાતને નહી', એટલે કાં તે 
માનવનતતે તાણીને લાંખી ફેરવી પડશે અથવા તો 
જર્‌ર પ્રમાણે કાપકૂપ કરીને તેને ટ્ર'કી કરવી પડશે. 
વિજ્ઞાને સજેલી શય્યાના માપ સાથે માનવજાતને ગમે તે 
રીતે બ“ધબેસતી કરવાની રહેશે | અ વસ્તુ સવ*સત્તાધીશ 
અતિકૅન્દ્રિત રાન્યત'ત્ર દ્રારા જ શકય ખનરો, આપણે 
જોયું છે કે મોટા પાયા પર થત્તા ઉત્પાદતની અર્થ- 
વ્યવસ્થામાં જ્યારે ય“ત્રવિયાના ઝડપી ફેરફારો થાય છે, ત્યારે 
હેમેશાં આશિક ને સામાજિક અવ્યવસ્થા જન્મે છે. આ 
અલ્યવસ્થાને ડામવા પછી સત્તાનું કૅન્ટદ્રીકરણુ થાય છે અને 
સરકારી અ'કુશ વધે છે. એટલે દિનપ્રતિદિન અતિકૅન્દ્રિત 
સર્વસત્તાધ્રીશ રાજ્યવાદને! ભરડો વધુ ને વધુ મજખૂત ખનરેો, 
સ'ભવ છે કૈ અણુશક્તિને ન્નેતર્યા પહેલાં જ ડુનિયાની 
સરકારો એછેવસે અરે સ'પૂણુપશે સવ“સત્તાધીશ ખની 


યપ શાહુ શમા” 


કારખાનામાં કામ કરવું, પોતાની રારીર-શક્તિ વાપરવી 
અથવા વરાળ કે વીજળીની શક્તિને ઉપયોગ કરવે--આ 
કાંઈ માણુસ જેવા માણુસની આગવી ને મૂળભૂત રાક્તિએ 
તે યોગ્યતા ન કહેવાય. 

“મ્રાટા ભાગનામાં ઝાઝી ખુદ્ધિ જ નથી અને તે બધા 
સે'હાની જેમ દોરાવાતે જ લાયક છે, એમ કહેવાથી ચાલરો 
નહી', એમની ખુદ્ડિનો વિકાસ કરવાની જવાખદારી એમના 
માહિકે।, રાજ્યકર્તાએ ને શિક્ષણુશાઓઓની છે. લે।ક- 
શાહીમાં શાસન સામાન્ય પ્રજાના મતદાન દ્વારા ચાલવાનુ” 
છે. હુવે, જેમતામાં ઝાઝી ખુદ્ધિ નથી અથવા જેમતે। સાન- 
સિકને આત્મિક વિકાસ રૂ'ધાઈ ગચો છે તેએ પણુ આ 
સામાન્ય પ્રનમાં સામેલ જ હરે ને? આજે ય'ત્રવિધા,અને 
વિપુલ ઉત્પાદતને કારણુ આપણુને જે ભૌતિક લાલે! .પ્રાપ્ત 
થયા છે તે જતા કરવાના નથી. પરતુ કરોડો, અખન્ને 
સામાન્ય સ્તરી-પુરુષાોને। સર્વા'ગીણુ વિકાસ સાધ્યા વિના 
આપણે કોઈ પણુ ઉચ્ચ આદશ જાળવી શકીશુ' નહીં; સાણુસ 
જે કામ કરતે! હોય છે તે આવા વિકાસમાં ઘણે। ભાગ 
શજવે છે. એટલા વાસ્તે માણુસતુ' કામ એવું હોવુ" ઘટે કે 
જેનાથી તેની સજ*નાત્મક વૃત્તિને તેમ જ ચિ'તન કરવાની 
તેની દિબ્ય માનવ-શક્તિને પોષણુ મળે. * 

જુદા જુઠા સામાજિક વિજ્તાનરાસ્રીએતાં સ'તવ્ચો 
સાંભળ્યા ખાદ હુવે આપણુ સમાજવિસ્તાનના ક્ષેત્ર બહારના 
તણું માણુસોનાં મ'તવ્યો સાથે આ પ્રકરણુ પૂરુ' કરીશુ: 
-આલ્ડસ ડેફસલી, આવલ્ખટ સ્વીટ્ઝર અને આઈનસ્ટાઈન., 
વીસમી સકી સામેતુ' હફસલીતુ" તહોમતનાસુ' તેના 
* ઉત્૪૦ [3૦૫૪ ૫ બતાવે '' ઉઠ&૩૧) પુસ્તકમાં છે. અ 


ખીન્ન' કેટલાંક નિદાનો ૧૫૭ 


નવલકથામાં તેણે એક એવી સ્વય'સ'ચાલિત્ત ય“ત્ર જેવી 
દુનિયાનુ” ચિત્ર આલેખ્યુ* છે, જે સ્પછપણ્ે શાણુપણુહીન 
છે, અતે છતાં સાત્ર થોડી વિગતોમાં અને ક'ઈક અ'શે 
માત્રામાં આજની વાસ્તવિકતાથી જુદી પડે છે. આ ચુસ્તકની 
૧૯૪૬માં ખહાર પડેલી નવી આવૃત્તિની પ્રસ્તાવનામાં હફસલી 
લખે છે : “ ને અણુયુદ્ધથી દુનિયાને સર્જનાશ નહી” થાય તે! 
અણુશક્તિ અભૂતપૂવ* અઘોગિક વિકાસ માટે જેતરારે. તેને 
કારણે આથિ"ક ને સામાજિક શ્રેત્રમાં સમૂછુ' પરિવત્*ન 
શવડ્યે અને આજની જીવનપદ્ધતિ ધરમૂળથી પલટાશે, 
અણુવૈજ્ઞાનિકો માનવજાત માટે શય્યા તેયાર કરરે, જેના ૫૨ 
તેભ સૂવાતુ' છે* જે તે શય્યા તેને બ'ધબેસતી ન થાય તે। તે 
રોષ માનવજાતને ગણાશે. માનવજાતે શય્યાતે ખ'ધબેસતા 
થવાત્તુ' છે, શય્યાએ માનવજાતને નહીં', એટલે કાં તો 
સાનવજાતને તાણીને લાંખી કરવી પડશે અથવા તે 
જર્‌ર પ્રમાણે કાપફૂપ કરીને તેને ટકી ફરવી પડરે. 
વિજ્ઞાને સજે”લી શય્યાના માપ સાથે માનવજાતને ગમે તે 
રીતે ખ'ધખેસવી કરવાની રહેશે | આ વસ્તુ સજસત્તાધીશ 
અતિકેન્દ્રિત રાજ્યત'ત્ર દ્વારા જ શકય ખનશે, આપણે 
નેયું છે કે મો!ટા પાયા પર થતા ઉત્પાદનની અઘ 
વ્યવસ્થામાં જ્યારે ય'ત્રવિઘાના ઝડપી ડ્દેરફારા થાય છે, ત્યારે 
હમેશાં આશિક તે સામાજિક અવ્યવસ્થા જન્મે છે. આ 
અવ્યવસ્થાને ડામવદ પછી સત્તાનું કૅન્દ્રીકરણુ થાય છે અને 
સરકારી અ'કુરા વધે છે. એટલે દિનપ્રતિદિન અતિકૅન્દ્રિત 
સરવસત્તાધીશ શાજ્યવાદને। ભરડો વધુ તે વધુ મજબૂત ખનચે. 
સ'ભવ છે કૈ અણૂશક્તિને નેતર્યા પહેલાં જ ડુનિયાની 
સરકારા એઇછેવત અશે સ'પૂણુપલે સવસત્તાધ્રીશ ખની 


૧૫૮ શાણા સમાજ 


જરે, પણુ અણુશક્તિને નેતર્યા પછી તે! તેમ અચૂક ખનશે જ. 
વિકેન્દ્રીકરણુ અને સ્વાવલ'બન સાટેતું વ્યાપક લે।ક-આંદોલન 
જ માત્ર આમાંથી આપણુને ઉગારી શકે. જે કે આવા 
આંદોલનનું” કોઈ ચિહ્ન અત્યારે તે। જણાતું નથી, 


“ અલખત, આ નવાં સજસત્તાધીશ રાજ્યત'ત્રો જૂનાંની 
નકલરૂપ હેરો એમ માનવાને કોઈ કારણુ નથી. દડા ને 
ગોાળીખારા, પૃત્રિમ ભૂખમરો, મોટા પાયા પ૨ ધરપકડા અને 
દેશનિકાલ, એ ખધુ* માત્ર અમાતુષી છે ( જે કે તે ખાખત 
આજકાલ કેઈ ઝાઝી ચિ'તા કરતુ' નથી ) એટલુ' જ નહી', એ 
એઢહું ખધુ' કારગત પણુ નીવડતુ' નથી. એટલે આ નવું સૌથી 
ઝુશળ સવસત્તાધીશ રાન્પકત'ત્ર તે એવુ -હુરે કે જેમાં 
સવષાક્તિશાળી રાજ્યકર્તાએ અતે એમની નેકરશાહીની 
ફોજ ગુલામ જેવી પ્રજાને અ'ઝુશમાં રાખતા હુરો, એ પ્રજનન 
ઉપર ખળજખરી નહી' કરવી પડે, કેમકે એ પ્રજનન પોતાની 
ગુલામીનેય ચાહવા લાગે એવી રીતે એને કેળવવામાં 
આવી હશે, સરસુખત્યારશાહી દેશોમાં આજે અઆ કામ 
પ્રચારખાતાના અઘિકારીઓ, છાપાંએના અધિપતિએ અતે 
નિશપળોાનપ રિપ્લકેપ્તે સોપવા આપ્યું છે, પરુ એમની 
પદ્ધતિએ હુજી પ્રામુત, અણુઘડ ને અવૈજ્ઞાનિક છે, અગાઉ 
એવો દાવે। કરાતે। ફે ખાળકનુ' શિક્ષણ અમને સૌંપી દે! તે! 
અમે તેના ધામિ'ક અલિપાયે નએેઈ એ તેવા ઘડી આપીએ. 
પણુ આ દાવે રોખચલ્થીના સપના જેવો! પુરવાર થચે 
છે, પ્રચારમાં ને સૌથી વધુ સફળતાએ! સેળવાઈ હોય 
તે તે કાંઈક કરવાથી નર્હી, પણ્‌ કાંઈક ન કરવાથી મેળવાઈ છે. 
સત્ય મોટુ છે, પણુ વ્યાવડારિક દેછિએ સત્ય અ'ગેનું મૌન 
તેનાથીચે મો!ટુ' છે. કેટલીક ખાખતે1 ઉપર ખિલજુલ અ'ધાર- 


ખીન્ન* કેટલાંક નિદાતે! ૧૫૯ 


પછેડો નાખી દેવાય છે અને ચચિ"લના શખ્દોમાં “ લોખ'ડી 
પડદા ” પાછળ પ્રજાને રાજ્યકર્તાએ ન ઈચ્છતા હોય એવાં 
કેટલાંચે.સતે, હકીકતે! અને વિચારોથી અન્તાત રખાય છે. 
સરસુખત્યારશાહી દેરોઈના પ્રચારકે) આ રીતે લેણકમત ઉપર 
વધુ અસર કરી શકયા હુતા. આવી અસર તેએ! ફટાચ ગમે 
તેવા પ્રભાવશાળી વિરોધે કે તકબદ્ધે રહિયાએ દ્વારાધે ન 
પાડી શકયા હોત. પર'તુ મૌમ પૂરતુ' નથી. ને આપણે જુલમ, 
સાક્સૂણી અને એવાં ખીન્ન' પગલાએ ને નિવારવાં હોય તે! 
પ્રચારની નકારાત્મક ખાજુની જેમ વિધાયક ખાજુને પણુ 
અસરકારફ ખનાવવી પડરે. એટલે ભવિષ્યના સજસત્તાધીશ 
રાજ્યત'ત્રમાં સૌથી મો!ટુ' સ'શાધન હાથ ધરવામાં આવશે, 
“સુખની સમસ્યા” ખાખતમાં--બીજા શખ્દોમાં કહીએ તે 
લેકે પોતાની ગુલામીને કેસ ચાહતા થાય એ પ્રક્ષ ખાખતમાં. 


₹ આ ગુલામી માટેનો! પ્રેમ આર્થિક સહીસલામવી સધાયા 
વિના શકય ન બને. હુ* એવું અનુમાન કરુ છુ કૅ સવ"- 
શક્તિશાળી રાજ્યત'ત્ર અને તેની ને।કરશાહીની ફ્રે” આ 
કાયમની આથિક સહીસલામતીને પ્રશ્ત ઉકેલી શકશે* 
પણુ તેટલા માત્રથી કેવળ એક ઉપરછલ્લી કાંતિ થરો. 
પણુ માણુસને પોતાની ગુલામીચે ગમવા લાગે તે મટે 
સાણુસનાો મનમાં અને શરીરમાં એક સમૂળી વ્યક્તિગત 
કાંતિ લાવવી પડશે, એ કાંતિ માટે બીજી ખાબતે। ઉપરાંત 
નીચેની રોાધખાળેનીચે આપણુને જરૂર પડરી : (૧) ખાળફના 
મનને પહેલેથી જ આપણુને જેઈ એ તે ઢાંચામાં ઢાળતા જવુ” 
પડરો અને પાછળથી ડ્ગ્ઝની મદદથી તેને વશીભૂત રાખવું 
પડરો, (૨) માનસશાઅની મદદથી દરેકે દરેક વ્યક્તિ માટે 
આિક ને સામાજિક માળખામાં તેને લાયકનું સ્થાન પહેશેથી 


૧૬૦ થાણે સમાજ 


નક્કી કરી રાખવુ' પડરો, ( સમાજના ઢાંચામાં ખ'ધબેસતા ન 
થાય તેવા માણુસોના સસાજવ્યવસ્થા ખાખતતા વિચારો 
ખતરનાક હોય છે, અતે તેએ! પોતાના અસ'તેષતે ચેપ 
બીજાઓને લગાડતા હોય છે. )ે (૩) વાસ્તવિકતા ગમે' તેવી 
આદશ'વાદી હેય તેમ છતાં એ ક'ઈક સવી ચીજ છે કે લોકોને 
અવારનવાર તેનાથી ટૂર ભાગી જવાનુ* મન થાય છે. એટલે 
દાર અતે એવા ખીજ કૅફી પદાથો કરતાં એછે સુકસાનકારક 
અને છતાં વધુ સુખ આપતે! કોઈ માદક - પદાથ* રાખવો 
જોઈ રે. ૪) માનવવ'શશાઅની એક એવી અણીશુદ્ધ પદ્ધતિ 
અપનાવવી પડરે કે બધી વ્યક્તિએ એક જ પોરણુની નીકળે, 
જેથી એસતુ' શાસન કરવાનુ' સુગમ પડે. 


“ * 8.૪૦ 13૦૧૪ ૫79 માં જેની કલ્પના કરવામાં - 


આવી છે એવાં “ટેસ્ટઃટયૂખ ખાળકે” ભલે ડરની વાત લાગતી 
હોય, પણુ તે અશકય નથો; અને તેમાં વણુ'વી છે એવી આ" 
ગુરુષ સ'બ'ધમાંની અરાજકતા તે ખહુ નજીકની વાત હાગે 
છે. આજે પણુ અમેરિકામાં એવાં કેટલાંક રાહેરા છે, જ્યાં 
છૂટાછેડાની સ"ખ્યા લગ્નોની સ“ખ્યા જેટલી છે. મોડાં વર્ષામાં 
તે! આજે જેમ ફૂતરા માટેનાં લાયસન્સ અપાય છે તેમ લગ્ન 
માટેનાં લાયસન્સ પણુ અપાવા લાગરો. તે લાયસન્સો। ખાર 
મહિનાની ચુદ્ઠમત માટે હરો. વળી ટતરાઓની ફ્ેરખદલી કરવા 
ઉપર અથવા તે। એકી વખતે એફ કરતાં વધુ કૂતરા રાખવા 
' ઉપર કોઈ ગ્રતિખ'ધ નહી હોય 1 રાજ્કીય ને આશિક 

સ્વત'ત્રતા જેમ જેમ ઘટતી જ્તય તેમ તેમ જાતીય સ્વચ્છ'દતા 
વધતી જતી હાય છે. આવી સ્વચ્છ'6તાતે છૂટો દોર આપવાનું 
સરસુખત્યારના લાભમાં હોય છે. તેને કારશે શુલાયને 
જોતાની ગુલામી કઠતી નથી. 


ટ 


બીત કેટલોક નિદાને! જ્દૃરૃ 


“ અધી વસ્તુને! વિચાર કરતાં એમ લાગે છે કે અહી” 
જે ચિત્ર આલેખાયેલુ' છે, તે જાતને! સમાર હુવે ખહુ દ્ર 
નથી, પદર વષ" પહેલાં મે' એવી કલ્પના કરેલી કે ૬૦૦ વષષ 
પછીના સમાજ્નુ* ચિત્ર આવું હશે. પણુ આજે એવે! બિલકુલ 
સ'જાવ જણાય છે કે આ શય એકાદ સૈકાની અદર જ 
આપણા માથે આવી પડરે. અલખત્ત, તેટલા ગાળામાં 
આપણે ને આ સહિને ધૂળ ને રાખમાં નહીં' પલટી નાખી 
હેય તો, એટલે ને માપે વિકૅન્દ્રીકરણુ તરફે નહીં' વળીએ 
અતે વિજ્ઞાનને આપણુ' પરમ ધ્યેય માનવાને ખદલે માનવ- 
જાતને સ્વત'ત્ર બનાવવા માટેના એક સાધનરૂપ નર્હીં 
માનીએ, તે! આપણુ નસીબે અણુ*આયુધાથી સજ્જ એવી 
લશકરવાદી સજ*સત્તાધીશ રાષ્ટ્રીય સરકારોની સરમુખત્યાર- 
શાહી અને પરિણામે સ'સ્કૃતિતા સવતાશ આવશે, અથવા 
તે! સવસત્તાધીશ વિશ્વસરકારની સરસુખત્યારશાહ્ી અને 
પરિણામે ફલ્યાણુરાજવાદી સીતમ આવશે. પસ'&ગી તમારા 
હાથમાં છે, તમે પોતે જ દામ ચૂકવો અને તમને મનભાવવી 
ચીજ લે।.* 


પશ્ચિમી સ'્કૃતિના ખોડ્ડિક ને સૈતિક વિકાસના પરિપાક 
સમા આલ્ખર્ટ સ્વીટ્ઝર અને આઈનસ્ટાઈનતે પણુ વતતમાન 
સ'સ્કૃતિ અ'ગે આવુ” જ કહેવાતુ' છે. આલ્ખર્ટ સ્વીટ્ઝર કહે 
છે: “કજના પોતાના અભિકમથી અને બળજબરીને 
આશર લીધા વિતા એક નવે! લોકમત કેળવવે નઈ સ. 
આજને લોકમત તે! વતમાનપત્રો, પ્રચારત'ત્રો, સ'સ્થાએ! 
અને નાણાના નરે જાળવી રખાય છે. વિચારોના મચાર 
માટેની આ તદ્ન કૃત્રિમ પદ્ધતિ છોડી દઈને આપલે બીજી 
સ્વાભાવિક પદ્ધતિ અપનાવવી પડશે, વિચારના પ્રચાર માટેની 

વૃરૃ 


૧૬૨ શાલ! સમાજ 


સ્વાભાવિક પદ્ધતિ તે! માણુસ-માણુસ વચ્ચેના વ્યક્તિગત 
સ'પર્કની જ છે અને તે આપણા વિચારની સત્યતા ઉપર 
તેમ જ નૂતન સત્યતુ” સ્વાગત કરવાની સાંભળનારની તૈયારી 
ઉપર જ સ'પૂણપસે આધાર રાખે છે. માનવ-આત્માની આ 
જ સહજ તે પાતાની આગવી પદ્ધતિ છે. 


(ભૂતકાળમાંથે આખા સમાજના જકડાચેલા આત્મા 
સામે સ્વત'ત્ર વિચારની વ્યક્તિને! સ'ઘષ" આપણે જેચે છે, 
પણુ આ સમસ્યા આજે જેટલી વિકટ છે તેટલી અગાઉ 
કયારેય નહોતી; ફારણુ કે આધુનિક તતો, ચિ'તન-મનનને। 
અભાવ અને લેકેનના આવેશોને લીધે આજે સમાજને 
આત્મા અગાઉ કયારેય અ'ધનમાં ન જકડાચે। હોય તેટલે! 
આજે જકડાચેલે! છે. જમાને જેને અશકય કરી મૂકવા માગે 
છે અને છતાં માણુસને। આત્મા જેની માંગ કરી રહ્યો છે તે 
વસ્તુ પાર પાડવાની શક્તિ આજના માણુસમાં આવરે ખરી ર 

“આજતુ' અત્ય'ત જટિલ ત'ત્ર સે'કડો રીતે મોણુસ 
ઉપર પોતાના અ"કુશ જમાવે છે, તેમાં માણુસે પોતાતુ” 
સ્વત'ત્ર વ્યક્તિત્ત ખીલવવુ' પડશે, અને આ ત'ત્રતે પણુ 
પોતાની અસર હેઠળ રાખવુ' પડશે. ત'ત્ર તેને વ્યક્તિત્વહીન 
દશામાં રાખવા માટે ખધા જ પ્રયત્ને કરી છૂટશે, કેમ કે 
માણુસની તે સ્થિતિ ત'ત્રને વધુ અનુકળ છે, ત'ત્ર વ્યક્તિત્વથી 
ડેરે છે, કેમ કે જે આત્માં અને સત્યને ત'ત્ર ર્‌'ધવા સાગે છે, 
તેને જ આ વ્યક્તિત્વ દ્રારા અભિવ્યક્ત થવાને મોકો મળે 
છે* ને હુર્ભાગ્યે ત'ત્રની શક્તિ પણુ તેના ૩ર જેટલી જ ભારે છે. 

“આશિક પરિંસ્થતિ આજે ખૂખ પતિકૂળ અને [નષ્ટુર 
અની ગઈ છે. તેને લીધે માણુસ આજે ઝુક્તિ વિનાને।, 
સ્વત'ત્રતા વિતાતે।, આત્મવિશ્વાસ વિનાને, ટ્રકમાં માનવ- 
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શુણ્‌। વિતાને। ખની ગચે। છે. અતે આ આચિ*ક પરિસ્થિતિમાં 
આપણે ભાગ્યે જ કાંઈ પણુ પરશિવતષત કરી શષીએ છીએ. 
આત્મશક્તિને આધારે આપણે ક'ઈકે પ્રયતન શરૂ કરીશું તે! જ 
કયારેક આ પરિખળોને નાથી શકીશુ”. ખરુ' નેતાં, આજે 
પરિસ્થિતિ જેને ઇનકાર કરી રહી છે, તે જ વસ્તુની માંગ 
મત્મશક્તિ પાસે થઈ રહી છે. 


“ અતે આ આત્મશક્તિએ 3ૈવડુ* ભગીરથ કાય" કરવાનુ 
છે | «હેરાત ને પ્રચારનો વાજા" વગાડીને જનતાતા ચિત્ત 
પર જે સત્ય (1) હુસેશાં કોકાયા કરે છે તેનુ' જ આજે તે! 
ચલણુ છે, તેની જગ્યાએ જે ખરેખર સાચુ' છે એવા સત્યને 
સમજવાની શક્તિ તેણે ઊભી કરવાની છે. સ'કુચિત ને અધમ 
રાષ્ટૂવાદને કાય તેણ સમસ્ત માનવજાતના કેલ્યાણુનુ' ધ્યેય 

" પોતાની સામે રાખતે। હોય એવો ઉમદા રાષ્ટ્રવાદ સ્થાપવાને 
છે. આજે જ્યાં પોતપોતાની રાષ્ટ્રીય સ'સ્કૃતિની ઉપાસનામાં 
અધા ષડયા છે, અને એક સાનવસ'કૃતિની કલ્યનાના ફૂરચે- 
કૂરચા થઈ ગયા છે, ત્યાં આખીયે માનવજાતની એક સ'ૃતિ 
છીએ વાત એણે ક્રી લોકોને ગળે ઉતારવાની છે. આજે 
યુદ્ધને લીધે આથિ*ક ને નેતિક દૃષ્ટિએ પાયમાલ ખતેલી 
આધુનિક સરકારોને સ'સ્કૃતિ અ'ગે વિચારવાને! લગીરે 
સમય નથી અને પોતાનું અસ્તિત્વ «ળવી રાખવ! માટે ગમે 
તે રીતે ગમે ત્યાંથી નાણાં ભેળાં કરવા સિવાય બીજી કેઈ 
આખત તરજ ધ્યાન આપવાની હિ'મત નથી, ત્યારે તેણે સભ્ય 
સ'સ્કારી રાજ્યત'ત્ર માટેની અપ્પણી શ્રદ્ધા જ્તળવી રાખવાની 
છે, આજે ન્યાં એક રાષ્ટ્ર પાતાના પડોશી રાષ્ટ્રને માનવતા, 
આદશ*વાદ, વિવેકખુદ્ડિ, નીતિમત્તા તે સત્યમયતા ઉપરને॥ 
વિશ્વાસ ઉડાડી મૂકયો છે; ત્યાં તેલ વિશ્વબ'ધુત્વ તેમ જ એક 
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ને અવિભાજ્ય સુસ'સ્કુત માનવજાતના અપ્ટશને તાંતણે 
આપણુને સહુને સ'ચાજવાના છે. આજે વધતી જતી આર્થિક 
ભી'સ સામાન્ય જતતાતે ભૌતિક ખાખતેોપમાં જ એટલી 
ગળાખૂડ રાખે છે કે જીવનની ખીજી મહત્ત્વની વાતે! તેને 
સૃગજળા સમાન ભાસે છે--આવી પરિસ્થિતિસાં તેણે સભ્યતા 
તે સ'્કુતિ ઉપર આપણુ' ધ્યાન કેન્દ્રિત કરવાતુ' છે. આજના 
પ્રત્યાઘાતી ને હુતોત્સાહી વાતાવરણુમાં તેસે માણુસના દિલમાં 
પ્રગતિની શકયતા માટે શ્રદ્ધા જન્માવવાની છે. જનતા જ્યારે 
નેઈ રહી છે કૈ આ ખધા સેતાએ। અણીને વખતે સાવ માટી- 
પશા નીવડે છે, ત્યારે એ «નતામાં આશાતે। સ'ચાર થાય 
એવું કઈક અ આત્મશક્તિએ કરી ખતાવવાનુ છે. 

“ સ'સ્કૃતિના માગ*માં આ ખધા અવરોધે છે. એક ઘેરી * 
નિરાશા આપણા માથે ઝળુ'ખી રહી છે. ગ્રીક તે રામન ' 
સ'સ્કૃતિના પતનકાળ વખતના માણસોની સ્થિતિને હવે 
શભાપણુતે ખશાખર ખ્યાલ આવે છે. તેએ પરિસ્થિત્તિ સામે 
નિઃસહાય અનીને ઊભા હેતા, અને ડુનિયાતે તેના નસીખ 
પર છેડી દઈને પોતે અ'તઝુખ ખની ગયા હતા | એમની 
જેમ આપણેય આપણા જીવનના અતુભવથી ડઘાઈ ગયા 
છીએ. એમની જેમ આપણેય એવા પલેભનકારી સ્વરા 
સાંજળીએ છીએ કે જીવનને સદા ખનાવવા આજને જીવી 
જાએપ, આપણુને કહેવાય છે કે આપણા પોતાના કિસ્મત 
સિવાય ખીન્ત કશા વિશે વિચારવાની કે આશા રાખવાની 
ઇચ્છા છોડી દે, પરિસ્થિંતને શરણે થઈ ને જ શાંતિ મેળવે।. 

“ આજને તખપ્કે આધ્યાત્મિક ત્તગ્ૃતિ ટ્રા જ માનવ 
સશ્મુતિતોા પુનજન્મ થઈ શકશે, આપણુદ માર્ઈમાંની 
સુશ્કેલીએ અતે અવરોધો વિચ સભાન જરૂર રહીએ, પણુ 
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આ શકય છે કે નહી' એવી શ'કા ખસૂસ ન સેવીએ. આજની 
પરિસ્થિતિમાં પણુ ને સશસ્કુતિને સૂતિષ્મ'ત સ્વરૂષ આપવા 
માટે માણુસની નેતિક ચેતના ઝઝૂમશે, અતે એક વિશ્વની 
ભાવના કરી જાગૃત થરો તે! આપલે જરૂર ફેરી સ'સ્કૃતિની 
સ્થાપના કરી શકીશું, * 


આઈન્સ્ટાઈન “૫1૪ 5૦૦55૪” નામના એક નાનકડા 
લેખમાં લખે છે : * હું હુવે એવે તખછે પહોંચ્યો છુ' જ્યારે 
સારા મત સુજખ આપણુ યુગની મૂળ સમસ્યા શી છે તે 
અ'ગે હુ” ક'ઈકે નિરે*શ કરી શકુ. તે છે વ્યક્તિ અને સમાજ 
વશ્ચેતા સ'ખ'ધની સમસ્યા. સમાજ ઉપરના પોતાના 
અવલ'ખન વિરે માણુસ પહેલાં કયાર્ય નહોતે। એટલે! આજે 
સશાન ખન્યે! છે. પરતુ તેતે એવે। અતુભવ નથી થતે। કે આ 
અવલ'*ખન એ તેની ખરી મૂડી છે, એફ સજીવ સાંકળ છે, 
તેતુ' ચાગક્ષેમ કરતારુ' પરિખળ છે. ઊલટાનુ' તેને એમ લાગે 
છે કે સમાજ ઉપરતુ' તેતુ' આ અવલ'ખન તેના સ્વાભાવિક 
અધિકારો અને તેના આથિ"ક અશ્તિત્વ માટે નેખમરૂપ છે, 
તળી, સમાજનુ' માળખુ એવું છે કૈ માણુસના બ્યક્તિત્વમાંની 
સ્વાથી* વૃત્તિઓને કાયમ વધુ પ્રોત્સાહન મળતુ' રહે છે, જ્યાર 
તેની સપ્માજિક વૃત્તિએ, જે સ્વાભાવિક જ થોડી ઓછી 
તીવ છે, તે રાજખરોાજ વધુ ને વધુ ક્ષીણુ થતી જય છે. 
માણુસ અન્ણુપણે પોતાના અહ ને સ્વકેન્દ્રીપણામાં 
જકડાઈ જઈ તે ખિનસલામતી ને અટ્લાપણુ* અતુભવે છે 
અતે જીવનના સહુજ, નિખાલસ, સરળ ને સસગિ”ક આન'દથી 
વ'ચિત રહે છેઃ કેવળ સમાજના ચરણોમાં પોતાતુ' સ'પૂણું 
સમપ*ણુ કરીતે જ માણુસ આ ચાર દિનની ચાંદની સમા 
જીવનની સાથકતા પામી શકે.” 


૧૬૪ શાશે! સમાજ 


સે અવિભાજ્ય સુસ'સ્કૃત માનવજાતના આદર્શને તાંતણે 
આપણુતે સહુને સ“ચાજવાના છે. આજે વધતી જતી આર્થિક 
ભી'સ સામાન્ય જનતાને ભૌતિક ખાખતે।માં જ એટલી 
ગળાખૂડ રાખે છે કે જીવનની ખીજી મહત્ત્વની વાતે તેને 
મૃગજળ સમાન ભાસે છે--આવી પરિસ્થિતિમાં તેણે સભ્યતા 
ને સ'સ્યુત્તિ ઉપ૨ આપણુ ધ્યાન કેન્દ્રિત કરવાનુ છે. આજના 
પ્રત્યાઘાતી ને હુત્તાત્સાહી વાતાવરણુમાં તેણે માણુસના દિલમાં 
પ્રગતિની શક્યતા માટે શ્રદ્ધા જન્માવવાની છે. જનતા «યારે 
“ જેઈ રહી છે કે આ ખધા નેતાએ અણીને વખતે સાવ માટી* 
પગા નીવડે છે, ત્યાર એ જનતામાં આશાને! સ'ચાર થાય 
એવું ક'ઈક આ આત્મશક્તિએ કરી બતાવવાનુ” છે. 
 સ'સ્કૃતિના માગ*માં આ ખધા અવરાધે। છે. એક ઘેરી 
નિરાશા આપણા માથે ઝછુ'ખી રહી છે, ગ્રીક ને રોમન * 
સ'સ્કૃતિના પતનકાળ વખતના સાણુસાની સ્થિતિને હવે 
આપણુને ખરાખર ખ્યાલ આવે છે. તેએ। પરિસ્થિતિ સામે 
નિઃસહાય બનીને ઊભા હેતા, અને દુનિયાને તેના નસીખ 
પર છેડી દઈને પોતે અતસુખ ખની ગયા હતા | એમની 
જેમ આપલય આપણા જીવનના અતુભવથી ડઘાઈ ગયા 
છીએ, એમની જેમ આપણુય એવા પ્રલોભનકારી સ્વરો 
સાંભળીએ છીએ કૅ જીવનતે સછા અનાવવા આજને જીવી 
જાએ. આપણુને કહેવાય છે કે આપણા પોતાના કિસ્મત 
સિવાય ખીજ કશા વિશે વિચારવાની કૈ આશા રાખવાની 
ઇશ્છા છેડી દો, પરિસ્થિાંતને શરણે થઈ ને જ શાંતિ મેળવો, 
આજને તખકેકે આધ્યાત્મિક જાગૃતિ દ્વારા જ માનવ 
સ'્મૃતિતો પુનજન્મ થઈ શકશે. આપણા માગ'માંની 
સુશ્કેલીએ અને અવરાપે! વિરો સભાન જરૂર રહીએ, પણુ 


બૌન્ત* કટલાંક નિદા ને. ૧૬૫ 


આ શકય છે કે નહીં' એવી શકા ખસૂસ ન સેવીએ. આજની 
પરિસ્થિતિસાં પણુ જે સંસ્કૃતિને ચૂતિમ'ત સ્વરૂપ આપવા 
માટે માણુસની નૈતિક ચેતના ઝગૂમશે, અતે એક વિશ્વની 
ભાવના ફરી જાગૃત થશે તે! આપણે જરૂર ફેરી સ'સ્કૃતિની 
સ્થાપતા કરી શકીશું. ” 


આઈન્સ્ટાઈન “71% 3૦સથીડળ” નામના એક નાનકડા 
લેખમાં લખે છે : ' હું હવે એવે તખકેે પહોંચ્યો છું' જ્યારે 
મારા મત સુજમ આપણા યુગની મૂળ સમસ્યા શી છે તે 
અગે હુ” ફ'ઈકે નિદેષેશ કરી શકુ”, તે છે વ્યક્તિ અતે સમાજ 
વચ્ચેના સ'બ'ધની સમસ્થા* સમાજ ઉપરના પોતાના 
અવલ'મન વિરે માણુસ પહેલાં કયારેય નહોતે એટલે આજે 
સભાન અન્યેદ છે. પરતુ તેને એવે! અતુભવ નથી યતો! કે આ 
જવલ્‌'બત એ તેની ખરી મૂડી છે, એક સજીવ સાંકળ છે, 
તેતુ' યોગક્ષેમ કરનારુ' પશરિખળ છે. ઊલટાનુ' તેને એમ લાગે 
છે કે સમાજ ઉપરતુ' તેતુ' આ અવલ'બન તેના સ્વાભાવિક 
અધિકારો અને તેના આથિ*ક અસ્તિત્વ માટે જેખમરૂપ છે, 
તળી, સમાજતુ' સાળજી' એવું છે કે સાણુસના બ્યક્તિત્વમાંતી 
સ્‍વાથી* વૃત્તિએાએ કાયમ વધુ પ્રોત્સાહન મળતુ રહે છે, જ્યારે 
તેની સામાજિક વૃત્તિએ, જે સ્વાભાવિક જ થોડી એછી 
તીત્ર છે, તે રાજબરોજ વધુ ને વધુ ક્ષીણુ થતી જાય છે. 
માણુસ અન્ણુપ્ણું પોતાના અહ ને સ્વકે-ટ્રીપણામાં 
જકડાઈ જઈ ને બિનસલામતી ને અટ્લાપભુ* અનુભવે છે” 
અને જીવનના સહજ, નિખાલસ, સરળ ને સસગિક આનૃ'દૃષી 
વ'ચિત રહે છે; કૅવળ સમાજના ચરણમાં પોતાનું* સ'પૂણુ* 
સમર્ષ'ણુ કરીને જ માણુસ આ ચાર દિનની ચાંદની સસા 
જીવનની સાથકતા પાસી રાકે.? 


છઠ 


વિવિધ ઇલાને 


એ ગણીસસી સદીમાં દીધષદેણિવાળા માણુસોએ પશ્ચિમના 
સમપ્જતપ ભપકા અતે સ'પત્તિ તથા રાજટીય સન્તાની પાછળ 
ચાલી રહેલી સડા અને અમાનવીયકરણુની પ્રકિયા જેઈ. 
કેટલાકને આ જ'ગલીપણુ તરફનું” વલણુ અનિવાય* લાચ્યું, 
ખીનન કેટલાકે વિકલ્પ સૂચવ્યો, તેમ છતાં તે ખધાનું વિવેચન 
માણુસ અતે ઇતિહાસ વિશેના ધામ્િફ-માનવીય “ખ્યાલ 
ઉપર આધારિત હતુ'. પોતાના «જ સમાજની ટીકા કરીને 
તેએ તેને અતિકેમી ગયા. તેમણે એવુ' ન કહ્યું કૅ ન્યાં 
સુમીં સમાજ ચાલ્યા ફરે છે, ત્યાં સુધી તે એક શાણુ। ને 
સારે સમાજ છે--અને ન્યાં સુધી એક વ્યક્તિ પોતાના 
સમાજને અતુર્પ થઈને રહે, ત્યાં સુધી એ એક શ્રાણી ને 
ત'ડુરસ્ત વ્યક્તિ છે, ખકહાર્ડ કે પ્રધાન, તોલ્સ્તોય કે 
ખોદલેર, માકસ કે કોપોાટ્કીન, એ ખપાતેો જ માણુસ 
વિશેને! "ખ્યાલ સુ'ખ્યત્વે સામિષક ને નેતિક હતે, માણુસને. * 
એક સાધન તૂરીદ ફરી ઉપચેદાઝ્‌ ન. થવેદ ત્તેઈ એડ 
લૌતિક ઉત્પાદન માણુસને માટે છે, નહીં કે માણુસ ભૌતિક 


વિવિધ ઇલ્લાજે ૧૬૭ 


ઉત્પાદનને માટે; જીવનનું ય્યેય સાણુસની સંજનાત્મક શક્તિ- 
ઓના પ્રગટીકરણુતુ' છે; ઇતિહાસનું ધ્યેય સમાજતુ' સત્ય 
ને ન્યાયથી સ'ચાલિવ સમાજમાં રૂપૉતર કરવાનુ' છે-- 
આધુનિક મૂડીવાદનાં વિવેચનો આ ખધા સિદ્ધાંતો પર 
આધારિત હુતાં. 

આ ધામિક-માનવીય સિદ્ધાંતોના પાયા પર જ આજના 
કરતાં વધુ સારા સમાજ માટેનાં સૂચને પણુ કરાયેલાં, 
વાસ્તવમાં છેલ્લા બે સૈકાના ગાળામાં ધાસિ"ક ઉત્સાહની 
સુખ્ય અભિવ્યક્તિ પરપરાગત ધમતુ' ખ'ડન કરવા નીકળેલ 
આંદોલનેામાં જેવા મળે છે. સ“સ્થાકીય અને ધ“ધાદારી રીતે 
ધર્મ મ'દિરો તે મઠમાં ચલાવાચે,, જ્યારે પામિં"ક લગન 
અને જીવત નિછા 3્પે ધમ આ ધમ'વાદીએ। સામેનાં 
આંદોલનેઃમાં ચલાવાચે!, 

ઉપરનાં કથનેનુ' સમથન કરવા માટે આપણે પશ્ચિમની 
ખ્રિસ્તી સ'સ્કૃતિના વિકાસનાં સુખ્ય તત્ત્વો જેવાં પડશે. 
શ્રીકોતે મન ઇતિહાસતુ' ન કોઈ ધ્યેય હતુ”, ન કેઈ હેતુ 
હતે!, કે ન કોઈ અ'ત હતે1. જયારે ઇતિહાસ્ર વિશેતે 
ખ્રિસ્તી ખ્યાલ એવો હતે! કે માનવસુક્તિમાં જ તેની 
સાથકતા છે. આ અ'તિમ સુક્તિતું' પ્રતિક હતો પયગ્રસ્ખર; 
કાળ પોતે, પયગસ્ખરી કાળ, જે કે આ “ દિવસોના અ'ત ” 
વિરે, કયામતના દિન વિશે, ઇતિહાસના અ'તિમ ધ્યેય વિસે, 
ખે જુદી જુદી વિચારસરણી પ્રવતે છે. એક વિચારસરથી 
મુક્તિના ખ્યાલ સાધે ખાયખલની આદમ અતે ઈવની 
પૌરાણિક કથા નડી દે છે. ટ્રકમાં કહેવું હોય તે આ 
વિચારસરણીને! સાર એ છે કે અસલમાં માણુસ પ્રકૃતિ સાથે 
એકરૂપ હુતે।. તેની અને પ્રકુતિ વચ્ચે અથવા પુરુષ અને સ્રી 


૧૬૮ શાણા! સમાજ 


વચ્ચે કોઈ સ'ઘષ* ન હેતે।. પર'તુ તે વખતે માણુસમાં સૌથી 
અનિવાય* એવી સાનવીય ખાસિયત ખૂટતી હતી: ઈંછ૫ 
અસે અનિદ વિરેતુ' જ્ઞાન. પરિણામે તે સ્વત'ત્ર નિણુંચ 
અને જવાખદ્ટારી માટે અસમથ* હતે!. ઈશ્વરી આજ્તાના 
અનાદરતુ' પહેલુ' પગલુ' સ્વત'ત્રતાત્તુ'ચે પહેછુ' પગલુ' બન્યુ, 
અને ભાવી રીતે માનવ ઇતિહાસને આરભ થયે. માણુસને 
સ્વગ'માંથી હુકાલી કાઢવામાં આવ્યો છે, તેણે પ્રકૃતિ સાથેની 
પાતાની સ'વાદિતા ગુમાવી છે, તે પગભર ખન્ચે। છે. પરત્તુ 
તે નિખષ'ળ છે, તેની સમજશક્તિ હેજી અવિકસિત છે, 
પ્રલોભનથી ટ્ર રહેવાની તેની શક્તિ હજી અલ્પ છે. તેણે 
પોતાની સમજશાંક્ત વિકસાવવાની છે; પ્રકૃતિ સાયે, પો!તાની 
જાત સાથે અને પોતાના માનવખ'ધુએ। સાથે નવી સ'વાદિતા 
સિદ્ધ કરવા સારુ પોતાતું માનવીપણુ' સ'પૂણુપણે 'ખીલવવાતુ' 
છે. ઇતિટાસડુ' ધ્યેય છે, માનવનેપ પણ જન્મ, તેહ પૂણ 
સાનવીફરણુ, પછી “ સાગર જેમ પાણીથી ભરપૂર હાય છે 
તેમ આ પૃથ્વી પરમ પિતા વિશેના ત્તાનથી ભરપૂર હશે. ” 
ખધાં રાષ્ટ્રો મળીને એક અને અવિભાજ્ય સમાજ રચરે, 
અતે તલવારાતુ' હુળમાં રૂપાંતર ઘરે. આ વિચારસરણી 
મ્ુજખ ઈશ્વર કરુણાથી પ્રેરાઈ ને પગહ્યુ' ભરતે। નથી, માણુસે 
ઘણી ભૂલે।'માંથી પસાર થવાતુ' છે, તેણે પાપ કરવાનાં છે અને 
તેનાં પરિસામેપ ભે!ગવવાનાં છે. ઈશ્વર પોતે આવીતે તેની 
સમસ્થાએ! ઉકેલી નથી અ!પતે!, સિવાય કે જીવનનાં પ્યેય 
તેની સમક્ષ છતાં કરી આપીને ઉકેલમાં જેટલી મદદ થાય તે 
કરે છે. માછુસે પોતે પોતાની સ્ુક્તિ સાધવાની છે, તેણે પોતે 
પતે જન્મ ગપ્યવપ્તેપ છે, અતે દિવસેયતા અતે નવી 
સ'વાદ્તિા તેમ જ નવી શાંતિ સ્થપાશે, નણ એતિહાસિક 


વિવિધ ઇલાન્ને ૧૬૯ 


પ્રકિયામાં માણુસના પોતાના પ્રગટીકરણુ દ્રારા આદમ અને 
ઈવ્‌ સાપૈને। શાપ પાછે ખે'ચાશે. 


સુક્તિ અ'ગેની ખીજી પયગસ્ખરી વિચારસરણી એ છે કે 
આદમે ઈશ્વરી આજ્તાનુ' ઉહલ'ઘન કયું”, તેના પરિણામે તે જે 
પાપસાં પડયે! તેમાથી તેને કદી ઉગારો નથી. માત્ર ઈશ્વર જ 
કરુણાથી પ્રેરાઈને માણુસને તેમાંથી ખચાવી શકૅ, અને 
ખ્રિસ્તના રૂપમાં માનવ-અવતાર ધારણુ કરીને તેણે માણુસને 
ખચાવ્યે।. ખ્રિસ્ત પોતાની જાતવું બલિદ્દાન દઈ ને તારણુહારવનું 
સૃત્યુ પામ્યા, દેવળની ધામિક વિધિએ દ્વારા સાણુસ આ 
સુક્તિમાં સહભાગી ખને છે, અને આ રીતે ઈશ્વરી કૃપાને! 
પ્રસાદ મેળવે છે. ઇતિહાસને। અ'ત છે, ખ્રિસ્તનું સુનરાગમન 
--જે શેક એતિહાસિક નહી પણુ અલૌકિક ત્રસ'ગ છે. 


જ્યાં કેૈથાલિક દેવળતુ' વર્ચસ્વ હતુ ત્યાં આ પરપરા 
ચાકુ રહી. પરતુ યુરોપ - અમેરિકાના ખાક્ટીના ભાગોમાં 
અઢારમી અને એાગણીસમી સદીમાં આ વિચારની અસર 
એઈછી થતી ગઈ. દેવળને! અને પાદરીએઓના કગમ“કાંડને 
વિશેષ થવા લાગ્યો અને ધામિક વિચારસરણીએ। વિશે 
૨'કાએ। ઊઠવા માંડી અને છેવટે તેનો નિષેધ થવા માંડચે।. 
પરતુ ધમષતો આ નિષેધ એ તો! જૂતા ધાત્િક ઉત્સાહની 
એક નવા સ્વરૂપમાં અલિવ્યક્તિ હેવી. વિવેકઝુદ્ધિ અને 
સુખ, માનવ - ગૌરવ અને સ્વત"ત્રતાના નામે પયગ'બરી 
વિચાર એફ નવી અભિવ્યક્તિ પાસ્ચે।. 

ફાંસમાં કોન્ડાસે“ટે (૧૭૯૩) સાનવનનતની પૂણુ'તામાંની 
શ્રદ્ધાનો પાચે। નાખ્ચે!. તેસે કહ્યું કૈ વિવેક્સુદ્ધિ અને સુખને! 
એફ નવે યુગ આવશે, જેતે કોઈ મર્યાદાએ નહી' હોય. 


૧૭૦ શાણા સમાજ 


પ્યગ'બરી સાસ્્રાન્યના આગમનને! કોન્ડોસેષ્ટનો સદરે! 
હુતે।, જેની અસર સ'ત સાયમન, કૌસ્ત અને મૃધો!ન ૫૨ થઈ, 
ખરેખર, ફ્રેન્ચકાંતિની લગન એ ડુનિયાદ્ટારી ભાષામાં 
પયગ'ભરી લગન હવી, 


જગ્*ન ફ્લિાસેપીમાં પણુ સુક્તિની ઈશ્વરવિષચક વિચાર- 
સરશણીતુ' દુનિયાદારી ભાષામાં આવુ' જ ભાષાંતર થયું. 
લેસિ'ગનાં લખાણે।!એ જમન અને ફેન્ચ વિચારકો! પર ઘણી 
અસર ફરી. લેસિ'ગે કહેછું કે ભવિષ્યમાં માનવજાતની 
કેળવણી દ્વારા વિવેડૂખુદ્ધિ અને આત્મ-સાક્ષાત્કારનતો સુગ 
આવશે, ફિશ્તે એક આધ્યાત્મિક સુવણું'યુગના આગમનમાં 
માનતે। હતે।, હેગેલ ઇતિહાસમાં ઈશ્વરનું સાસ્રાન્ય સિદ્ધ 
થવામાં માનતે! હુતે।. હૅગેલના તત્ત્વજ્ઞાનનુ' સૌથી તોંધપાત્ર 
જૈતિહાસિક અતુસ'ધાન સાકસમાં જેવા મળે છે. બીજા 
ઘણુ તત્ત્વજ્ઞાનીએ કરતાં કદાચ વધુ સપણપણ માકસને 
વિચાર દુનિયાદારી ભાષામાં પયગ'બરી-ધામિ*ક છે. ભૂતકાળને! 
ખધેપ ઈતિહાસ માત્ર “ગ્રાગ્-તિડાસ ” છે, એ આત્મ" 
પરાયાપણાને। ઇતિહાસ છે; સમાજવાદની સાથે “ માનવ ” 
ઇતિહાસના, માનવસ્વાત'ુ્યના ચુગની સ્થાપના થશે. ન્યાય, 
ખ'ધુતા અને વિવેકખુદ્ધિ પર આધારિત વગ*હીન સમાજ એ 
સક નૂતન જગતતે। આર'ભ હરે, જેની રચના તરક્‌ ગઝગાઉને। 
અધે। ધતિહાસ પ્રગતિ કરી રહ્યો હત્તે।, 

મૂડીવાદનાં દૂષણને ઈલાજ રોપવા મારે જે સૌથી 
મહત્ત્વને પ્રયત્ન થયો તે સમાજવાદના વિચાર રજૂ. કરવા, 
તે ને કૅ આ પ્રકરણુતો સુખ્ય ઉદ્દેશ છે. છતાં પહેલાં હુ* 
સરસુખત્યારશાહી ઇલાન્ને તથા જે યથાથ'પણે મહા-મૃડીવ1દ 
કહેવાય છે તેનુ' ટ'કમાં વણુજન કરીશ. 


વિવિધ ઇલાજ રૂ૭ 


સત્તાવાદી મૂતિ'પૃજન 


ફાસીવાદ, નોઝીવાદ અને સ્ટાલિનવાદમાં સામ્ય એ છે કે 
તેએ એ વામણા ને વિચ્છન્ન થઈ ગચેલ સાણુસને એક નવે 
આશશે તે સહીસલામતી ખઠ્યાં. આ સમાજવ્યવસ્થાએ।માં 
માનવીનું પરાયાપણુ' પરાકાષ્ઠાએ પહોંગ્યુ' છે. વ્યક્તિને એવે। 
અતુભવ કરાવાઈ રહ્યો છે કે તે શક્તિહીન અને તુચ્છ છે, પણુ 
સાથે તેને એવુ' શીખવવામાં આવ્યુ' છે કે તેની ખધી જ 
સાનવીય શક્તિએ1નુ' નેતામાં, રાજ્યમાં, પિતૃભૂમિમાં 
આરિપણુ કરવાનુ' છે, અને પોતે તેમને શરણે જવાનુ” 
છે તેમ જ તેમની પૂજા કરવાની છે. તે પોતાની સ્વત'ત્રતાથી 
ભાગી છૂટે છે, અને એક નવી મૂતિ'પૂજતુ* શરણુ* સ્વીફારે છે, 
સધ્યયુગથી માંડીને અગણીસસી સદી સુધીની ખધી જ સિદ્ધિ- . 
એનું આ નવી મૂતિ*એની વેદી પર ખલિદ્ાન દેવામાં આવ્યુ” 
છે, આ નવી વ્યવસ્થાઓતું ચણુતર એમના કાયકેમો! તેમ જ 
એમના નેતાએ વિશેના અત્ય'ત ખુલ્લ'ખુલ્લાં જુઠ્દાણાંએ! 
ચર થયુ' છે. એમના કાય*કમામાં તેએ એ કેક પ્રકારને 
સમાજવાદ સિદ્ધ કરવાને! દાવે। કર્ચ છે, જ્યારે વ્યવહારમાં 
તેમણે જે કાંઈ ક્યુ” તે આ શખ્ટના અથ*થી વિરુદ્ધનું હતુ'- 
એમના તેતાએાનાં જ્યક્તિત્વો પણુ અત્ય'ત છેતરામથાં હતાં. 
સુસેપ્લિની એફ કાયર રેખીખેર હતો, પણુ તે પુરુષાતન ને 
હિ”મતનુ' પ્રતીક બની ગચે1, હિટલર એક પાગલ વિપ્વ'સખે।૨ 
હેતો,, પણુ એક નવા જસનીના ઘડવેયા તરીકે તેતુ' ખહુસાન 
થયુ, સ્ટાલિન એક ઠ'ડા ક્લેજાનો મહત્ત્વાકાંક્ષી કાવતરાખે।૨ 
હતે, પણુ તેને પોતાની પ્રજાના પ્રેમાળ પિતા તરીકે 

. ચીતરવામાં ચાવ્યે!, 


૧૭૨ શ્રાણં ચમાજ 


તેમ છતાં આ ત્રણુ પ્રકારની સશસુખત્યારશાટી વચ્ચેના 
મહત્ત્વના ફરક પણુ આપણુ! ધ્યાત ખહાર ન જવા નઈ એ. 
ઇટાલી યુરોપમાં ઔવોગિક દષિએ સૌથી વધુ નિંખ"ળ રાષ્ટ્ર 
હંતુ' અને પહેલા વિશ્વયુદ્ધમાંની પોતાની જીત છતાં તે 
કરખાસમણીસાં નખછુ' અને શક્તિહીન જ રહેલુ'. તેના ઉપલા 
વર્ગો કોઈ પણુ જરૂરી સુધારા સ્વીકારવા તેયાર નહોતા, અને 
તેની પ્રજામાં તીત્ર અસ'તોષ ધૃ'ધવાયા કરતે! હતે, 
કાસીવાદે ઘવાચેલા રાષ્ટ્રીય મિથ્યાભિમાનને પોતાનાં 
છડાશી સૂત્રો દ્રારા રુઝવવાતુ' હતુ' અને પ્રજના અસ'તેષ 
ભને વિરોધને ખીજી ખાજુ વાળવાનાં હતાં. સાથોસાથ તે 
ઇટાલીને એક વિકસિત ઓધોગિક સત્તામાં પલટી નાખવા 
માગતે। હતે. ફાસીવાદ પોતાનાં ખપાં જ ધ્યેયોસાં નિષ્ફળ 
ગચો, કમ કે તેણુ ઇટાલીના સળગતા આશથિ'ક ને સામાજિક 
સવાલોને ઉકેલવાને! કેઈઈ ગ'ભીર પ્રયાસ જ કદી ન કર્ચે, 


ખીજી બાજી જર્મની ચુશાપમાં સૌથી વધુ વિકસિત 
શને પ્રગતિશીલ ઔવોગિક રાષ્ટ્ર હેતુ. ફાસીવાદ સામે 
તે આશિક ક્ષેત્ર હતું, પણુ નાઝીવાદ સામે આવું કે।ઈ 
આથિ*કક્ષેત્ર હતુ' નહીં. એ તે લશ્કરી પરાજય, કુગાવે! 
અતે વ્યાપક બેકારીમાંથી જન્મેલા નેતિક અધઃપતનને કારણે 
થચેલે નીચલા મધ્યસ વગ, બેઝાર અધિકારીઓ અતે 
વિદ્યાથી'એને। ખળવે। હતે।. પર'તુ નાણાકીય અને ઔવોગિક 
મહત્ત્વનાં વતુ"બોની સકિય મદદ વિના તે સફળ ન ખની 
શકયે। હોત. તે વતુળે! મૂડીવાદી વ્યવસ્થા સામેના સામાન્ય 
પ્રજાના એકધારા વધતા જતા અસ'તેાષથી ગભરાચેહ્યાં હતાં. 
૧૯૩૦માં જરાનીમાં એવા પક્ષોની બહુમતી હેતી, જેએ। 
મ્રામાણિકપણૅ કૅ અપ્રામાણિફપતે કોઈ તે કોઈ પ્રકારના 
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મૂડીવાદ-વિરેધી કાયક્મને વરેહ્ા હેતા. અ ભયને લીધે 
જમ મૂડીવાદનાં મહત્વનાં વતુ'બાએ હિટલરને ટેકો 
આપ્યો, 


રશિયાની સ્થિતિ જમ'નીથી ખિલકુલ જુદી હેવી. 
ઓધોગિક દષ્ટિએ તે યુરોપમાં સાવ પછાત હતુ”, હેજી તે! 
સામ'તશાહી જેવી અવસ્થામાંથી માંડ બેઠુ' થતુ' હતું. જે કે 
તેનુ' ઔવોગિક ક્ષેત્ર ઘણુ' વિકસિત અને કૅન્દ્રિત હેતુ. 
મ્રારના શાસનના એકાએક પતનથી ત્યાં એક શૂન્યાવકાશ 
સન્'ચે। હતે।, તેથી લેનિને સામ'તશાહી જેવી અવસ્થામાંથી 
ઔદોગિક સમાજવાદી વ્યવસ્થામાં સીધો કૂદકે! મારવાની 
ઉમેદ રાખી, ને કે લેનિતની નીતિ કાંઈ તત્કાળની પરિ- 
સ્થિત્તિનુ' સજન નહોતી, એ તે! એની રાજકીય વિચાર- 
સરણીતું જ સ્વાભાવિક પરિણામ હતુ. તે વિચારસરણી 
રરિયાની કાંતિ અગાઉ ઘણાંચે વષ" પહેલાંથી સેવાતી આવી 
હતી, માકસ"ની જેમ લેનિન પણુ સમાજને સુક્ત કરવાના 
શ્રમજીવી વગના એતિહાસિક મિશનમાં માનત! હતે, પણુ 
આપમેળે આ ધ્યેય સિદ્ધ કરી શકવાની શ્રમજીવી વગ*ની 
ઇચ્છા તેમ જ શક્તિમાં તેને ખહુ ઓછી શ્રદ્ધા હતી* તેભે 
વિચાર્યું” કે ધ'ધાદારી કાંતિકારીએના નાનકડા સુ-શિસ્તખદ્દે 
જૂથ દ્વારા ને આ શ્રમજીવી વગ*તે દોરવામાં આવે, ને આ 
જૂથ ઢ્વારા શ્રમજીવી વગને ઇતિહાસના નિયમો ( જેવા 
લેનિનને દેખાયા હુતા ડેને અમલ કરવાની ફેરજ પાડવામાં 
આવે, તે જ કાંતિ સફળ થાય અને વર્ગીય સમાજના વળી 
એક નવા સ્વરૂપમાં તેને સરી જતી અટકાવી શકાય, આમાં 
સૌથી મહત્ત્તતો સુણે એ છે કે લેનિનને શ્રમજીવીએ અને 
ખેડૂતો પોતે આપમેળે અભિકેમ લેરો તે વાતમાં શ્રદ્ધા 
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નહેત્તી, અને તૈમનામાં એતે શ્રદ્ધા નહાતી કારણુ કે એને 
માણુસમાં શદ્ધા નડોલી. માણુસમાંની શ્રદ્ધાના આ અભાવને 
કારણે જ લેનિનની વિચારસરણીમાં ઉદારમત-વિરાધી અને 
કારમુની તત્ત્વો ઘૂસી ગયાં હતાં, ખીજી ખાજુ આપણે 
ઇતિહાસભરમાં જેઈ એ છીએ કે માણુસમાંનો વિશ્વાસ એ જ 
ખધાં ખશખરાં પ્રગતિશીલ આંદાલનેને। પાચો। હોય છે. આવી 
શ્રદ્ધા એ લોકશાહી તેમ જ સમાજવાદ માટેની એક અત્ય'ત 
ગનિવાય* શરત છે. “ માનવ ”માંની શ્રદ્ધા વિનાની 
* માનવજાત “માંની શ્રદ્ધા કાં તે અપ્રામાણિક છે, અથવા 
જે પ્રામાણિક હોય તોચે તે છેવટે લેનિનની સરસૂખત્યાર- 
શાહી જેવા કરુણ અ'નમમાં જ પરિણુમે છે, ઘણા લોકશાહી 
સમાજવાદીએ। અતે સમાજવાદી કાંતિકારીઓને લેનિનની 
વિચારસરણીમાં ખતરા રદેખાચે! હતે, રોઝા લકકેસ્મગે તે! 
સ્પૂષ ચેતવણી ઉશ્ચારી હતી કે તમારે “ લોકશાહીવ! ” 
અને “ કમલદારશાહીવાદ ” વચ્ચેથી પસદગી કરવાની છે, 
રશિયામાં જે કાંઈ થયુ' તેણુ રાઝાની આગાહીને સાચી પાડી 
છે. તેણી મૂડીવાદી કટર ટીકાકાર હેતી, પણુ સાથે।ાસાથ 
તેણીને માણુસમાં અવિચળ તેમ જ ઊ'ટી શ્રદ્ધા હતી. ન્યારે 
તેણીનુ' અતે શુસ્તાવ લેન્ડોરતુ' જમન ગ્રતિ-કૉતિનાસેનિકોએ 
ખૂન ફયુ' યારે નરણે માણુસમાંની શ્રદ્ધાની માનવીય પર'પરાનું 
ખૂન કરવામાં આવ્યુ', માણુસમાંની શ્રદ્ધાના આ અભાવને 
કાશ્તે જ સર્સુખત્યારશાહી વ્યવસ્યાએ! માટે માણુસ ઉપર 
કખને જમાવવાતુ' તથા તેને પોતાની જાતને ખદલે કેક 
સૂતિસાં વિશ્વાસ મૂકતો કરવાતુ' શકય ખન્યુ*. ર 


મૂડીવાદના શરૂઅતતા દિવસેપ્સાંના શોષણુ અને 
ક્ટાલિતવાદતા રી।પણું વચ્ચે જરીકે ફરક નથી. મૂડીવાટર્સાના 
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મજૂરતા નિર્દય રોષષણુને રાજ્યત”ત્રની રાજ્કીય સત્તાને ટેકે 
હેતે, તેમ છતાં તેમાં નવા અને પ્રગતિશીલ વિચારોને 
વિકાસ રૂ'ધાચો ન હતે, ખરુ નેતાં બધા જ મહાન 
સમાજવાદી વિચારો આ ગાળામાં જ જન્મ્યા હેતા, 
યુરાપમાંની સૌથી વધુ પ્રત્યાઘાતી એવી ઝારની સરકારે 
પૂણુ સ્ટાલિનના ત'ત્ર જેવી દમન ને અત્યાચારની પદ્ધતિએ 
વાપરી નહોતી. સ્ટાલિન હેઠેળ સોવિચેત વ્યવસ્થાએ પોતાના 
અસલના સમાજવાદી ઇરાદાઓ ના રહ્યાસહ્યા છેલ્લા અવરોવે 
પણુ શુમાવ્યા, ઘણી ખાખતમાં સ્ટાલિનને કાળ ચુરેપમાંના 
મૂડીવાટના શરૂઆતના કાળ સાથે મળતે। આવે છે--મૂડીનુ' 
ઝડપી એકત્રીકરણુ અને મજૂરાનુ' નિદ્ય શોષણુ, આમાં ક્‌રક 

. એટલે! કે આશિક નિયમોની જગ્યાએ રાજકીય જુલમ દ્વારા 
શ્રમજીવીએને આથિ*ક પરિસ્થિતિ સ્વીકારી લેવાની ફેરજ 
પડાય છે. 


મહા-મૂડીવાદ 


ઔદવોગિક પ્રશ્નના ઉકેલ સાટે આનાથી ખિલકુલ સામા 
છેડાના વિચારો અમેરિકા અને ક્રાંસના કેટલાક ઉદ્યોગપતિ- 
આએ રજૂકર્યા છે. આ વિચારસરણી જેમ્સ લિંકને ખહુ 
સ્પષ્ટપણે સમજાવી : “ ઉથોગપતિ પોતાનુ” ધ્યાન ય“ત્રો ઉષર 
જ્ેન્દ્રિત ફરે છે અને યત્ર ખનાવનાર ને તેને। વિકાસ કરનાર 
ત્તેમ જ યન ફરતાં ઘણી વધારે અપ્રગટ શક્તિએ। ધરાવનાર 
માનવીની ઉપેક્ષા કરે છે. તેના ધ્યાનમાં એ વાત નહી' આવે કે 
અવિકસિત પ્રજ્ઞા-પુરુષે। તેના કારખાનામાં શ્રસનાં કાસ કરે 
છે, જ્યાં તેમને પોતાની પ્રજ્ઞાનો જ નહીં, ખલ્કે સામાન્ય ખુદ્ધિ- 
મત્તા તે કુશળતાનેયે વિકાસ કરવાનાં કેઈઈ તક કૅ પાત્સાહુન 
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મળતાં નથી. ? લિ'કતને એમ લાગે છે કે પોતાના કામમાં 
કામદારતે રસ નથી હોતે તેને લીધે તેનામાં અસ"તે।ષ પેદા 
થાય છે, અને પરિણામે ફામદારની ઉત્પાદનશક્તિ એ!છી 
થાય છે અથવા ઔદ્યોગિક ઝઘડા અને વગષસ'વષ* ઊભા 
થાય છે, તેએ કહે છે, “ ઉદ્યોગતુ' ધ્ચેય “તફ”, અતે કેવળ 
નહે કરવાનું છે. અને શૅયરહોલ્ડરો સિવાય ખીના કોઈ ને આ 
ન્દો મળતે। નથી, ક“પનીના કામદારામાંથી ખહુ ઓછા રયર 
ધરાવતા હેશે. આ સ્થિતિમાં નકાનું ધ્યેય કામદારેમાં કોઈ 
ઉત્સાહ જન્માવી નહી' શકે, એ ઘ્યેય ચાલરો નહીં. 
વાસ્તવમાં મોટા ભાગના કામદારોને એમ લાગે છે કૅ શેયર- 
હોલ્ડરાને અત્યારે પણુ વધુ પડતો] નહો અપાય છે. ? 


આ ટીકા સૂડીવાદના ઘણુ! સમાજવાદી ટીકાકારોની ટીકા 
સાચે મળતી આવે છે, અને તેમાં આશિક અને માનવીય 
હુફીફતે।નુ' વાસ્તવિક તે ગ'ભીર દશ*ન છે, તેમ છતાં તેની 
માછળનુ' તત્વજ્ઞાન સમાજવાદી વિચારોથી બિલકુલ વિરુદ્ધનું 
છે. તિ'કનને એ વાતની પાકી ખાતરી છે કે “સાણુસને! 
વિકાસ કૅવળ ભીષણુ સ્પર્ધાવાળા જીવનના ખેલમાં જ થઈ શકે. 
સારી કે ખરાખ આ સાનવ-સ્પર્ધા સ્વાથ'ના મેરક-ખળથી જ 
ચાલે છે. તેથી માનવજાતની પ્રગતિ સાધવી હોય તે! આ 
ગ્રેરક-અળનો જ આશરે લેવો રહ્યો અતે તેને ચાગ્ય માગ” 
દરશન આપવુ શ્છુ',? ત્યાર ખાદ તેએ “ગમાર” અતે 
“બુદ્ધિશાળી” સ્વાથ* વચ્ચેનો ફેરક સમજાવે છે. ગમાર 
સ્વાર્થ સાણુસને ચારી કરવાની રજા આપે છે, ત્તયારે ખુદ્ધિ- 
શાળી સ્વાર્થ માણુસને પૂણુ'તા મારે સથવા પ્રેરે છે, કૈ જેથી 

વધુ સમૃદ્ધ બતી શકે. કામ માટેના પ્રેરક ખળ વિરો લિ'કન 
કહે છે કે પૈસો, કામના એ.છા કલાકે, સહીસલામતી, વગેરે 


ક 


વિવિધ ૪્રવાનને ૧૪ 


માણુસને કામ માટે પ્રોત્સાહન આપી શકે નહી', તૈમના 
મત પ્રમાણે “આપણા કદ્વારા તેસ જ આપણા 
સમડાલીનો દ્વારા આપણી શક્તિએ અતે ચોગ્યતાએઓને 
માન્યત્તા મળે ? એ જ કામ માટેતુ' અસરકારક પ્રેરફ-બળ છે. 
આ વિચારોને પરિણામે લિંકન એવી ઔષ્યોગિક વ્યવસ્થાની 
હિમાયત કરે છે કૅ જેમાં “ કામદારને દરેક ઉપયોગી ને સારા 
કામ માટે ઈનામ આપવામાં આવે છે, અને ખીજએ। જેટલી 
સારી દ્રીતે ફામ ન ફરવા માટે શિક્ષા કરવામાં આવે છે..... 
થભરસમાં ત્રણુ વાર દરેફસે પોતાના કામ પ્રમાલે શુણુ આપવામાં 
આવે છે, અને તેના આધારે તેસા બોનસમાંનો હિસ્સો અને 
તેની બહતી નક્દી કરાય છે....ક'પનીના નફાતા ૬ ટકા 
શૅયરહોલ્ડરાસે ડિવિડન્ડ તરીકે ચૂકવાય છે. ત્યાર ખાઢ 
ક'પનીના વ્યવસ્થાપકૅ। નષ્કી કરે તેટલી રકમ “ ખિયારણુ 7” 
રૂપે કપનીના વિકાસ માટે જુદી રખાય છે. ખાકીની રફમ 
ખોનસ તરીકે વહે'ચી દેવાય છે. બોનસની રકમ પગારના 
૨૦ થી ૩૦ ટકા જેટલી થાય છે.” 


અહી જે સિદ્ધાંત લાયુ પાઠનામાં આવ્યે છે તે પ૨ર“પરા- 
ગત મૂડીવાદ કરતાં સાવ જુદો છે, કામદારની આવડતો 
સબધ તેના કામ સાથે નતેડવામાં આવ્યે1 છે. વધતા જતા 
નકામાં તે ભાગીદાર ખને છે. આતે લીધે તેને કામ ફરવામાં 
ક'ઈક રસ પેદા થાય છે. આ રીતે આ વ્યવસ્થા પરપરાગત 
મૂડીવાદથી જુરી પડી આવે છે. તેમ છતાં તે મૂડીવાદી 
વ્યવસ્થા કરતાં કાંઈ ખહું જુદી નથી. આ વ્યવસ્થા પણુ સ્વાર્ય 
અને સ્પર્ધાના સિદ્ધાંત પ૨ જ આધારિત છે. કામની કદર 
તરીકે નાણુ[કરીય ઇનામની જ કલ્પના કરાય છે. કામની 
અથ્ષ્પૂણુતા બાબતમાં તે! ખાસ કેઈ ફરક પડતેદ નથી. 

વર્‌ ક 


૧૭૮ ચાવ સમાજ 


કામની પ્રક્રિયામાં કામહારની સ્થિતિ એની એ છે. લિ'કત 
વારવાર કહે છે તેમ આ વ્યવસ્થાનુ' મોડેલ છે, ફૂટબોલની 
ટીમ. માષુસોની એક ટુકડી ખહારનાએ સાથે ભીપણુ હરીફાઈ 
કરે છે, ટુકડીની અ'દર પણુ એકમેક વચ્ચે હરીટાઈ થાલે છે, 
અને આવા સ્પધોત્મક સટુકારના ભાવથી ખેલ ચાલે છે. ખરું 
નેતાં તે1 આ વ્યવસ્થા મૂડીવાદી વ્યવસ્યાનું જ સ્વાભાવિક 
પરિણામ છે. સેમ કપપદપ૨, સેપ્કર, મેસેજ, એમ દશેક 
દરેકને એક નાને! સૂડીદાર ખનાવવાની તેમ છે, તેમાં દરેકે 
દરેકની અ'દર સ્પર્ધા અસે સ્વાથ'ની ભાવનાને પ્રોત્સાહન 
આપવાની નેમ છે, તેમાં મૂડીવાદતું એવું રૂપાંતર કરી 
નાખવાનું છે કે તે આખાયે રાષ્ટ્રને વ્યાપી વળે.” 


અદ નકામાં ભાગીદારીવાળી વ્યવસ્થા પરપરાગત 
મૂડીવાદ કરતાં દેખાય છે તૈટલી જુદી નથી. જૂની પદ્ધતિનું જ 
આ એક સુરોભિત સ્વરૂપ છે. “ માનવ વ્યક્તિ ”ની 
મોાઢી મોટી વાતે! છતાં સુખ્ય નિણુચો! તે! વ્યવસ્થાપક 
મ'ડળના જ હાથમાં છે. સુખ્ય સિદ્ધાંત છે “ નફામાં 
શાગીદારી, ” નહી" ફે “ કામમાં ભાગીદારી,” ત્તેમ છતાં, 
સિદ્ધાંતો! ભલે નવા ન હેપ્ય, પણુ તબ1 નષ્ાોમાં ભાગીદારીને 
જ્યાલ રસપ્રદ છે, કેમ કે મહપ્મૂડીવાદનુ' તે સૌથી સ્વાલર્ાવક 
થ્ધેય છે, કામદારને એવો અનુભવ કરાવાય છે કે વે-પાતે પણ 
એક મૂડીદાર છે અને ત'ત્રમાંનો એક સકિય જ્ઞાગીદાર છે, 
અને એ રીતે તેને અસ'તે।ષ ટ્ર કરાય છે, 


સમાજવાદ 


મૂડીવાદી અચૌવ્યવસ્યાનાં ડ્ષણાનોા ઈલાજ સોધવાન 
ડયત્તેપમાં સમાજવારી વિચારકોના ગયતેર પણુ સૌધપાર 


વિવિધ ઇલાન્ને યૃછ્હ 


છે. જે કે તેતુ' સ્વરૂપ સુખ્યત્તે સૈદ્ધાંતિક જ રહ્યું છે, ફાસીવાદ 
ને સ્ટાલિનવાદની જેમ તે રાજકીય અતે સામાજિફ વાસ્ત- 
વિકતા ખની શકી નથી, ઇ'ગ્લાંડ અને ખીજા કેટલાક દેશોમાં 
સમાજવાદી સરકારો થોડાધણુ! સમય સાટે સત્તા પર રહી છે 
ખરી, પણુ તેમની સત્તા એટલી એછી બહુમતી પર 
આધારિત હતી કે તેએ પોતાના કાય"ફમોને! પ્રાચોગિક 
આરભ માત્ર કર્યો સિવાય સમાજમાં ઝાટું પરિવત'ન કેરી 
શકયા નષ્ાતા* ય 


આજે કમનસીબે “ સમાજવાદ ” અતે “ માકસ'વાદ ” 
વિશે એવા આવેશાર્મક ખ્યાલો ઘર કરી બેઠા છે કે તે અ'ગે 
તટસ્થતાથી વિચારવુ'ચે અઘરુ' થઈ પડયુ' છે, ઘણુ લોકોના 
ગ્રનપ્રાં આ શખ્ટે “ લોતિકવાદ “, “ નિરીશ્રરવાટ ” તે 
* ખૂતામરકી ”ના પર્યોય જેવા થઈ પડયા છે, અને તેથી તે 
એમને મન લારે અનિછ રય છે. 


આ ભસ્પૃશ્યતાની લાગણી માકસ' અને ખીન્ત સમાજવાદી 
વિચારના વિચાર અ'ગેના બેહદ અજ્ઞાનને કારણે વળી વધુ 
તીવ્ર ખને છે. સાફસ" અને ખીજા સમાજવાદીઓનાં લખાણેા 
જે કોઈ વાંચવા ઇચ્છે એને સહેલાઈથી મળી શકે તેમ છે. 
અને છતાં માકસ"વાદ ને સમાજવાદ અગે અત્ય'ત વીન 
લાગણી ધરાવતા લોકોમાંથી મોટા ભાગનાએ માકસએ। એક 
અક્ષરેય વાંચ્ચો નથી છહોતેર અથવા તે! સાવ ઉપરછલ્લી 
સે'ડીક માહિતી મેળવી લીધી હૈય છે. 


ઘ્રણા વિચારશીલ માણસો! પણુ આજે એમ માનતા 
જણાય છે કે “ માકસ'વાદ” એક એવી વિચારસરણી છે, જે 
લૌતિક લાભને જ માશુસની ત્રવૃત્તિ ગ્ાટ્ટેની સૌથી મોટી 


૧૮૮ શાણે! સમાજ 


પ્રેરણા માને છે અને તેનું ધ્યેય લૌતિક વાસનાએા વધાશ્તા 
જવાનુ અતે તે વાસનાએઓની તૃપ્તિ કરતા જવાતુ* છે. આ 
એક મોટામાં સાટા બ્રમ છે. ખરી રીતે તે। આવે। ભૌતિકવ।૬ 
એ સમાજવાદનુ' નહીં પણુ મૂડીવાદતું લાક્ષણિક તત્ત્વ છે. 
માકસ'વાદ અને સમાજવાદને તટસ્થતાથી અશ્યાસ કરનારને 
એટલું તે અવશ્ય સમજરેો કે સમાજવાદી લેખકે! તો 
ઊલટાના મૂડીવાદના શૌતિક વત્મણુ માટે તેની ટીકા કરે છે 
અને તેને કારણે અસલ માનવીય શષ્તિએ! રૂ'થાઈ જાય છે 
એવી ફરિયાદ કરે છે, ખરેખર, સમાજવાદ તો. “આપણા 
જમાનાનાં સૌથી વધુ તોંધપાત્ર, આદશ*વાદી અને વૈતિક 
આંરોલનેપમાંતુ' એક આંદોલન છે. 


પર'તુ રશિયાના સ્ટાલિનવાદને સમાજવાદ માની લેવે!, 
એ તો નચુ'* અજ્ઞાન છે. સમાજવાદી વિચારસરણીના આદશ" 
વાદની, તેની અ'દર રહેલા આધ્યાત્મિક ને શતિંક ગ્રોત્સાહુનની 
લેકે પર અસર પડે છે. આવી અસરને કારણે જ સ્ટાલિનવાદ 
રશિયા અને એશિયામાં વિજેતા બન્ચે।. જેમ હિટલર પાતાના 
જાતિવાદી અતે રાષ્ટ્રવાદી વિચારામાં મોણુ ઉમેરવા “સમાજ- 
વાદ” શખ્દતે! ઉપયોગ કરલે, તેમ સ્ટાલિને પોતાના પ્રચારને 
માટે સમાજવાદ અને સાકસ*વાદના 1વચારને। ડુરુપચેાગ કચ, 
તેણે સમાજવાદના સમગ્ર વિચારમાંથી માત્ર ઉત્પાદનનાં 
સાઘને।ના સમાજીકરણુનુ" ખિલઝુલ આથિ*ક પાસુ' જ પકડયું” 
તથા સમાજ્વાદના માનવીય અતે સામાજિક ધ્ચેયોતું તેનાથી 
સાવ વિરાષી ધ્યેચોમાં જ રૂપાંતર કરી નાખ્યુ", ઉત્પાદનનાં 
સાધને! રાયની માલિકીના હોવા છતાં સ્ટાલિનવાદી વ્યવસ્થા 
આજે સમાજવાદી સમાજની કોઈ પણુ કલ્પના ફરતાં પશ્ચિમના 
મૂડીવાદની શરૂઆતની સેોષણુકર્તા વ્યવસ્યાની જ વધુ નજીક 
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છે, સમાજવાદ અતે માક્સ'વાદ એ।છેવત્તે અ'શે સ્ટાલિતવાદ 
સાથે મળતા છે એવી વાત રવીકારીને તો આપણે ઊલટાના 
શ્ટાલિનવાદના પ્રચારની જ મોટામાં મોટી સેવા કરી રહ્યા 
છીએ, સ્ટાલિનવાદના ખોટા દાવાઓની પોકળતા ઉઘાડી 
પાડવાને ગદલે આપણે સામેથી તેનુ' સમર્થન કરીએ છીએ, 
અરુ નેતા તે! આપણે આ છેતરપિ'ડીતે દુનિયા સમક્ષ 
ઉઘાડી ષાડી દેવી જેઈ આ. 

અઢારમી સદીના ઉત્તરાધથી સમાજવાદી વિચારને 
વિકાસ થતે। આવ્યે છે. તેમાં જુદા જુદા વિચારકે।ની કલ્પતા- 
માં હીકડીફ ફરક જેવા મળે છે. તેમ છતાં તે ખપામાં ઘણી 
એકવાકયતા પણુ છે. સમાજવાદનો એક રાજકીય ચળવળ 
તરીકે તેમ જ સમાજનાં ટ્રષલાદાના નિદાનરૂપ એક વિચાર- 
સરથી તરીકે ક્રેન્ચ ડાંતિથી આરભ થયેદ ગણાય, બેખુક્ 
જમીનની ખાનગી સાલિઠ્ઠી નાખૂદ ફરવાની, ધરતીનાં ફળે 
સમાન રીતે વહે'ચીને ભોગવવાની તથા ગરીબ ને તવ'ગર 
તેમ જ રાન ને પ્રજા વચ્ચેના ભેદ ભૂસી નાખવાની હિમાયત 
કરે છે, તેને એમ લાગે છે કે સમાનોના પ્રજાસત્તાક માટેનો 
સમય હવે યાક ગચ! છે. એ પ્રજસત્તાક “સહુ માટે ખુલ્લુ* 
અને સહુતુ' સ્વાગત કરતુ' મહાન ભવન છે. ” 

તયાર ખાદ ચાલ્સ* દ્ોરિયર ( ૧૮૦૮ ) કહે છે કે ત'ટુરસ્ત 
સમાજે ભૌતિક સ“પત્તિ વધારવાનુ' ધ્યેય ખહુ રાખવું ન 
જેઈએ, પણુ ખજ્ુત્વ જેવી પાયાની માનવીય વૃત્તિને વિકસા* 
તવા તરક્‌ વધુ ધ્યાન આપવું જેઈ એ. માણુસમાં એક 
જ પૃત'ગિયા વૃત્તિ” પણુ છે અને તેથી તે નિત્ય નું ઈશ્છે છે. 
દરેક માણુસની અ'દર વિકાસની વિવિધ સ'ભાવનાએ। પડેલી 
છે. કામ આન*દદાયક હોવુ' જેઈ એ અતે રોજના ખે કલાકનું” 
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કામ પૂરતુ' થવુ' સેઈ એ. ફેોરિયર એક સિદ્ધાંતવાદી હેતેઇ, 
(યારે રાખટ આવેન વ્યવહારુ માણુસ હતે1. સ્કોટલેન્ડમાં 
તેની સરસ ચાલતી કાપડની મિલે! હતી. ઓવેનતે મન પણુ 
નવા સમાજતુ' ધ્યેય સુખ્યત્વે ઉત્પાદન વધારવાનું નહી', પણુ 
સૌથી મૂલ્યવાન એવી વસ્તુ--માનવના વિકાસતુ' હતુ 
ફોશિયરની જેમ સની વિચારસરણી પણુ માણુસના 
વ્યાક્તત્તના સાનસશાઔઓય અભ્યાસ ઉપર આધારિત હતી. 
માણુસો અસુક ચોપ્કસ લક્ષણ્‌। સાથે જન્મે છે ખરા, પણુ 
તેમતુ' વ્યક્તિત્ત તે] તેએ! જેવી પરિસ્થિતિમાં જીવે 
છે તેનાથી જ ઘડાય છે. સામાજિક પરિસ્થિતિ જે 
સ'તોષકારક હોય તે! માણુસના વ્યક્તિત્વમાંના મૂળભૂત 
શુષ્યોને। વિકાસ થશે, એવેન એમ માનતેા હતે! કે અત્યાર 
સુધી માણુસોાને માત્ર પોતાનું રક્ષણુ કરવા સાદે અથવા 
ખીજાઓનેો। વિનાશ કરવા મારે જ તૈયાર કરવામાં આવ્યા છે. 
આપણે એક એવી નવી સમાજવ્યવસ્થા ઊભી કરવી નઈ એ, 
જેમાં માણુસોને એક સાથે કામ કરવાની તથા એકખીન્ત સાથે 
અસલ ને વાસ્તવિક સ'ખ'ધેો સજવાની કેળવણી મળે. 
ત્રણુસેથી માંડીને ખે હનર માણુસોનના ઘટકઠ્ોસાં માનવન્તત 
વહેચાઈ જરે અને એ ઘટકોની અ'દર તેમ જ બે ઘટકેની 
વચ્ચે પરસ્પર મદદને! તે સામૃહિકતાને! સિદ્ધાંત પ્રવતષ્તો 
હશે. દરેક સમૂહમાં સ્થાનિક સરકાર સમૂટની દરેક વ્યક્તિ 
સાથે વધુમાં વધુ સુસ'વાદિતામાં રહીને કામ કરશે. 


સત્તાવાદ અતે કૈન્દ્રીકરણુ ઉપરના વધુ સખત મહારા 
હેધોનનાં લખાલે!માં નવા મળે છે. એને મન ઝુખ્ય સવાલ 
એક રાજકીય સત્તાને સ્થાને ખીજીને બેસાડવાને! નહી, પણુ 
સમાજની અભિવ્યક્તિ રૂપ એક રાજકીય વ્યવસ્થા ઊભી 
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રવાને! હતે. તેના મત પ્રમાણુ સમાજનાં ડૂષણ્‌પ ને 
અવ્યવસ્થાતુ' કૉરણુ સત્તાતુ' કૅન્દ્રીકરણુ હતુ એણે કલુ 
છેઃ “ રાજ્યના અધિકારને મર્યાદિત કરવાની ખાખત એ 
વ્યક્તિગત તેમ જ સપ્મૂહિક સ્વત'ત્રતા સાટે જીવનમરણુતનેપ 
'પ્રશ્ન છે. 
નૂતન સમાજવ્યવસ્થાનું' તેતુ' ૬શ₹ન પરસપર સહકારની 
ભરપ્વના પર આધારિત હતું તે માનતેપ કૅ આ સહકાર 
સ્વેચ્છાએ મળવે। જેઈ એ, રાજ્ય દ્વારા તે માટે ફરજ પાડીને 
નહી'. રાજ્યના અ'કુશ હેઠળની અથવ્યવસ્થામાંથી તે! રાજ્ય- 
મૂડીવપ્ઠ જ જન્મશે અને તેમાં છુવટે મજૂર મૂડીવાદી 
વ્યક્તિને ખદલે મૂડીવાદી રાજ્યને! શુલામ ખનશે. સ્વાત'ત્ય, 
સાવષ્ત્રિક સુખ ને સ'સ્કુતિની દછિએ રાજ્યન્મૂડીવાદને 
લીધે કરોપ લાભ થશે નહી. માત્ર જ'જીરા ખદલાશે એય્છુ 
જ.” હેડે એ.ગણીસસી સદીની મધ્યમાં તેશે અપણે 
સ્ટાલિનવાદ હેઠેળ જે નેયાં તે લયસ્થાને। તરક શાંગળી 
શો'પી હેવી. જડવાદિતાના ભયસ્થાન વિશે પણુ તે સભાન 
હતે, અને તે અ'ગે તેણે માકસને એક પત્રમાં ખહુ સ્પષ્ટપણે 
લખેલુયે ખરુ: ' તમારી ઇચ્છા હોય તે ચાલે। આપણે 
સમાજના નિયમે।॥ સાટે, અતે કઈરીતે તે સિદ્ધ થાય તેની 
પદ્ધતિ માટે સાથે ખોજ ઝુરીએ. પરંતુ એક વારબધા સ્થિતિ- 
સ્ત જડ સિદ્ધાંતેપતુ' અ્‌ડન કર્યા પછી ઈશ્વરને ખાતર 
આપણે પોતે લોકેપને કફૂરી અસુક સિદ્ધાંતમાં જડ માન્યતા 
ઘ્રરાવવપતુ' ન શીખવીએ. લ્યુથરે ઝુથ્ાલિક ધમ'શાઅવું ખ'ડન 
કરીને ગ્રૉઢેસ્ટન્ટ ધર્મશાઅ હલુ કયું”, તેના જેવીં વિસ'ગતતા 
આપણુપ દ્વારા ઊભી ન થવી જેઈ એ.” મૂધોપનનું' ચિ'તન 
ગૈ(તિક વિચારસરણી પર આપાશિતિ હું જેર્મા નીતિજાઅનુ' 
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ઝયમ સૂત્ર છે, પોતાની નત પ્રત્યેના આદર. પોતાની જાત 
પ્રતેના આ આદરમાંથી પોતાના પડોશી પ્રત્યેના આદરડ 
બીજુ સૂત્ર નીપજે છે, માણુસતુ' આંતરિક પરિવત"ન જ 
જતન સસાજવ્યવસ્થાનો પાચે ખની શકે એ વાત એલે 
એક પત્રમાં વ્યક્ત કરી છે: “જૂની સમાજરચનાના 
વિલીનીકરણુની પ્રકિયા ચાલી રહી છે...સાનવીના હૃદયમાં તે 
વેચારામાં સમૂળી કાંતિ આણ્યા વિના તે સમાજરચનામાં 
પરિવત'ન થઈ શકરો નહી.” 


કન્દ્રીકરણુનાં ભયશ્થાને! વિશેની આવી જ સભાનતા 
તેમ જ માણુસની સજનાત્મક શક્તિઓ માંની આસ્થા 
આપણુને માઈકેલ ખાકુનિનનાં લખાણેમાંચે નનેવા મળે છે. 
૧૮૬૮માં લખાયેલ એક પત્રમાં તે કહે છે : “ રાજ્ય સમાજ 
વાદના દુઃખદ પરિણુમોસાંથી ઈશ્વર આપણુને ખચાવે....... 
સ્વત'ત્રતા વિના જીવ'ત સે માનવીય કશુ'ચે સૃદ્ધ થઈ શકે 
નહી”, અતે જે સમાજવારી વ્યવસ્થામાં સ્વત'ત્રતાને સ્થાન 
નહી' હોય, અથવા જેમાં સ્વત'ત્રતાને મૂળ આધાર તરીકે 
અને એકમાત્ર સજ'તાત્મક સિદ્ધાંત તરીકે સ્વીકારવામાં નહી' 
આવે, તે વ્યવસ્થા આપણુતે ગુલામી તરફ અતે હેવાનિયત 
તર% સીધી રારી જરે, ” 

કોપોટ્કિતે પણ વ્યક્તિના સ્વૈચ્છિક સહુકાર ઉપર જ 
શાર મૂકચે। છે, ખીજા ઘણુ સમાજવાદીઓની જેમ તેણે પણુ 
એવે વિશ્વાસ વ્યક્ત કચેર છે કે સહકાર અતે પરસ્પરને મદદ 
કરવાની વૃત્તિ સાણુસના સ્વભાવમાં જ રહેલી છે, 


માડરુને પણુ સુખ્યત્વે માણુસ સાથે જ સ'બ'ધ હેતે।, એક 
વાર એષે લખેલુ” * ફાંતિકારી થવુ'એટલે છેક મૂળમાં જ્વુ* 


વિવિધ પાને મ્ટપ્‌ 


અને મૂછ છે--માનવી પોતે.? દુનિયાને ઈતિહાસ એ ખીજ” 
કાંઈ નહી' પણુ માણુસનું જ સજન છે, માનવજન્મને। ઇતિહાસ 
છે, પરતુ આખોયે ઇતિહાસ એ માનવીના પોતાની જાત 
સશાચેતા પરાયાપણાસે। ઇતિડાસ પણુ છે, માણુસ અત્યાર સુધી 
પરિસ્થિતિને ગુલામ રહ્યો છે, તેલો હવે તેના સ્વામી બનવાનું 
છે, કૅ જેથી “ માણુસ માણુસને માટે સૌથી વધુ મહત્ત્વની 
વસ્તુ અની રહે, ' માકસ'ને મન સ્વત'ત્રતા એટલે માત્ર રાજ- 
ઊય સ્વત'ત્રતા જ નહીં, પણુ વસ્તુએ ને પરિસ્થિતિના 
અ'કુશમાંથી સુક્તિ, સમૃદ્ધ માણુસ એ સ્વત'ત્ર માણુસ છે. 
પરતુ સમૃદ્ધ એટલે આથિક દણિએ સમૃદ્ધ નડી પણુ માન* 
વીય દેષ્િએ સમૃદ્ધ, માકસ કહે છે કે જેની પાસે ઘણી માલ- 
મિલકત છે તે સમૃદ્ધ નથી, પણુ જે પોતે આંતરિક રીતે 
સમૃદ્ધ છે તે જ ખરે સમૃદ્ધ માણુસ છે. 

સ્રાકસ'તે મન માનવવિકાસતુ' ધ્યેય હતું, માણુસ-માણુસ 
વમ્ચેની અને માણુસ ને પ્રકૃતિ વચ્ચેની એક નવી સ'વાદિત!, 
તેમાં માણુસને। પોતાના માનવખ'ધુ સાથેને। સ'બ'ધ એ સૌથી 
મહત્ત્વની માનવીય જરૂરિયાત છે. સમાજવાદ એટલે “ એક 
એવુ' સ'ગઠત, જેમાં સહુના મુક્ત વિકાસ માટેની શરત છે 
દરેકનો સુષ્ત વિકાસ, ? એ એક એવે. સમાજ છે, જેમાં 
“ દરેક વ્યક્તિતો સમત્ર અને સુક્ત વિકાસ, એ સવેોપરી 
સિદ્ધાંત મની રહે છે. ' આ ધ્યેયને તે સહજવાદ કે માતવવાદ 
કહે છે, જે “' આદશ'વાદ તેમ જ ભૌતિકવાદથી ભિન્ન છે, 
છતાં તે ખ'નેતાં સારાં તત્ત્વાને આવરી લે છે. * 

આ “ માતવસુક્તિ ” ફઈ રીતે સાધી શકારો ? માકસનુ* 
માનવુ” એમ હતું કે મૂડીવાદી અય'વ્યવર્ઘામાં માણુસનું” 
પોતાની જત સાધેતુ' પરાયાપણુ' તેની પરાકાદાએ પહોંચ્યુ” 


૧૮૬ શાસ સમાજ 


છે, કમ કૈ માણુસની શ્રમશક્તિ ખજારુ ચીજ ખની ગઈ છે 
અતે તેથી માણુસ પણુ તેવો। જ ખની ગચ છે. તેમાંચે મજૂર- 
વગ' આ પરાયાપણાથી સૌથી વધુ પીડાય છે, અને તેથી જ 
માનવસુક્તિ માટેની લડતમાં તે અગ્રેસર બનશે, તેલ એમ 
માનેહું કે ઉત્પાદનનાં સાધને।તુ' સમાજીકરણુ થવાથી માણુસ 
સામાજિક ને અધિક ક્ષેત્રમાં એક સકિય ને જવાખદાર 
ભ્રાગીદાર ખનરો અને તેના વ્યક્તિગત ને સામાજિક જીવન 
વચ્ચેનો વિસ'વાદ ટ્ર થઈ તે તેના વિચ્છિન્ન વ્યક્તિત્વને ' 
અ'ત આવશે, 


સાકસે' એમ ધારેલું કે મજૂરને જે “ તોકરી ” કરવી નહી' 
પડે તે તેતા કામનતે। પ્રકાર તે સ્વભાવ ખદલારી, પછી કામ 
એતે માટે એક અથ*હીન વેઠ રૃપે નહી' રહે પણુ માતવ- 
શક્તિની અથ*પૂણુ" અભિવ્યક્તિ રૂપ ખનશે. માડસ'ને મન કામ 
પ્રસેના આ દછિકોણુ એટલે! મહત્ત્વને હતે કૅ જમન 
સમાજવાદી પક્ષના કાયકમમાં બાળકોની મજૂરીની સ'પૃણું 
નાખૂડીના સૂચનનીચે તેણે ટીકા ફરેલી, અલખત્ત, બાળકના 
શે।ષણુની ભ વિરુદ્ધ હુતે, પણુ ખાળકે! પાસે કરું કામ જ 
કરાવવુ' નહી', એ સિદ્ધાંત એને માન્ય ન હતે. ઊલટાની 
એણે તે એવી માગણી ફરેલી કે શિક્ષણુમાં શારીરિક શ્રમસે 
અવશ્ય સ્થાન અપાવુ' નઈ એ. તે લખે છે $ ' અસ્ુક ઉ'મરથી 
ઉપરનાં બાળકોના શિક્ષણમાં ઉત્પાદક શ્રમને પણુ સમાવેશ 
થવે। નેઈએ. અપમ કરવાને! હેતુ માત્ર ઉત્પાદનની ક્ષમતા 
વપારવાને! જ નથી, પરતુ સર્વા'ગીણુ વિકાસ પામેલા 
વ્યક્તિત્વવાળા .માભુસે। તૈયાર કરવા હોય તે! તેને માટે આ 
૬ કમેક માત્ર ઉપાય છે. દ્રારિયરની જેમ માકેસ5 પણુ એવું 
માનતે। કે માણુસનું કાસ અ1૩૫5% ખનડું જેઈ એ અને તે 


વિવિધ પઘાન્ને કૃટછ 


તેની જરૂરિયાતે। તેમ જ ઈચ્છાએતે અતુરૂપ હોવુ” જેઈ એ. 
તેથી કેઈ પણુ માણુસ એફ પ્રકારના કામમાં એકાંગી 
નિપુણુતા મેળવે તે ઈંછ નથી. માણુસે પોતાની વિવિધ 
રુચિ! તેમ જ વિવિધ શક્તિએ ને અનુરૂપ વિવિધ પ્રકારનાં 
કામો કરવાં જેઈ એ. 

માફસ'ને એમ લાગ્યુ' કે મૂડીવાદમાંથી સમાજવાટમાં 
સમાજનુ આથિક પરિવતષ્ન થરો તે તે માણુસની સ્રુક્તિ 
માટે, “ ખરી લોકશાહી ” માટે નિશ્ચિત સાધન ખનરેો. તેનાં 
પાછલાં લખાળ્‌ામાં અથશાઅની ચર્ચા વિશેષ ભાગ ભજવે 
છે, તેમ છતાં આથિષ્ક ક્ષેત્ર તેને માટે કયારેય અ'તિમ ધ્યેય 
રૃપ બનવાને ખદલે માનવીય જરૃશિયાતે।ને સ'તોષવા માટેત્તા 
સેક સાધન રૂપ જ હમેશાં રછું હતુ, આ વસ્તુ ખાસ કરીને 
એ જેને “ અધમ સાસ્યવાદ ” કહે છે, તેના વિશેની એની 
ચર્ચા પરથી સપણ ખને છે. જે સામ્યવાદમાં ઉત્પાદનનાં સાધને।- 
ની ખાનગી માલિકીની નાખૂડીને જ એકાંગી મહત્ત્ત અપાય 
છે તેને તે ધમ સામ્યવાદ કહૅ છે, “ તેમાં ભૌતિક સ'પત્તિ 
જ જીવન અને અસ્તિત્વને એક માત્ર હેતુ હોય છે. કામની 
ગુણુવત્તામાં કેઈ ફેરક પડતે! નથી. માણસના વ્યક્તિતનેચે 
તેમાં ઈનકાર થાય છે. * 

આના કરતાં ઘણા વધુ જટિલ અને ઘણી રીતે વિરોધા- 
શાસી સ'તવ્યો રાજ્યના સવાલ ખાખતનાં છે. અલખત્ત, 
માકસને એન્ઝલ્સ એવા મતના હતા કે સમાજવાદનુ* 
પ્ચેય,માત્ર વગ'વિહીન સમાજ જ નથી, પણુ શાસનવિહીન 
સમાજ એ પણ્‌ સમાજવાદતુ' કેષેય છે. શાસનવિહીન એટલે 
જે રાજ્યે લોકો પર શાસન કરવાનુ ન રહે, સાત્ર થોડો 
વહીવટ સ'ભાળવાનું જ રહે. સમાજવાદના વિજયને પરિણામે 


૧૮૮ શાણી સમાજ 


રાજ્ય છેવટે કરમાઈને ખરી પડરે. માકસે* કેન્દ્રિત રાજ્ય- 
સત્તાની જગ્યાએ વિઢેન્દ્રીકરણુની જરૃરિયાત ઉપર પણુ ભાર 
મૂકયો હતો. “ કેન્દ્ર સરકાર માટે હજીયે ખાઠી રહેલાં થોડાં 
પણુ મહત્ત્વનાં કામો જવાખ આપવાને ખ'ધાચેલા અધિકારી- 
ઓને સોપવામાં આવશે. અત્યાર રાન્ય દ્વારા ગુ'ટવાઈ ગયેલી 
સત્તાએ સમાજને પાછી સળશે. કૌસ્યુન એ ઘણા વખતથી 
શે'ધાતુ' એવું રાજકીય એકમ બનશે, જેમાં મજૂરની આથિક 
સ્ુક્તિ સાધી શકારો. ઉત્પાદનનાં સાધને, જમીન અને મૂડી 
સુક્ત અને સહકારી મજૂરાના હાથમાંના માત્ર સાધનો 
ખનશે.* આમ, માકસ વિઠેન્દ્રીકરલુની [હમાયત કરતે! હતે! 
અને સમાજવાદના અ'તિમ તખક્કામાં રાજ્ય કરમાઈ જશે 
એમ સમાનતા હુતે।. પરતુ તેને એમ હતુ કૅ એક વાર મજૂર- 
વગના હાથમાં રાજ્કીય સત્તા આવે, તે પછી જ આમ થઈ 
શકે. શાસનને નાખૂદ કરવા માટે પણુ પહેલાં રાજસત્તા કબજે 
કરવી જરૃરી છે, એમ માકસ'નુ” માનવુ* હુતુ, છ 


માક્સ'ની વિચારસરણીમાંતે આ વિરાધાભાસ ઉપરથી 
દેખાય છે તેના કરતાં વધુ ઊ"ડો છે. એક ખાજુ માકસ* 
એવી ખાતરી હતી કે માણુસની સુક્તિ એ સૂખ્યત્તે રાજ્કીય 
નહી' પણુ આથિ*ક તે સામાજિક ખાખત છે, અને માત્ર રાજ- 
કીય માળખામાં ફેરફાર થવાથી માણુસ સ્વત'ત્ર થઈ જવાને! 
નથી, પણુ તેને માટે તો સમાજતું આશિષ્ક ને સામાજિક * 
પરિવિત્પ્ત જરૂરી છે, તે ખીજી બાજુ માકસ તે સન્જલ્સ 
સામાજિક-આચિ"ક ક્ષેત્ર ઉપર રાજ્કીય જ્ઞેત્રના પ્રશાવ 
અ'ગેના પરપરાગત મવાહમાં તણાઈ ગયા છે. રાત્ત્ય 
અને રાજકીય સત્તા તેમ જ કેવળ રાજ્કીય પશિવિત*નના 
મહત્ત્વ અ'ગેના પ્રચલિત્ત વલણુથી તેસા પોતાને મુક્ત કરી 


વિવિધ પ્રલાન્ને ૧૮૯ 


શકયા નથી, આ ખાખતમાં તેએ! પ્રધાન, ખાગુનિન કે કોપો- 
ટેકિન કરતાં વધુ “ છુ્ઝવા ' વિચારકે ગુરવાર થયા છે. 


અલખત્ત, માકસ તે એન્જલ્સે એ વાત સ્વીકારી હતી કે 
રાજ્યસત્તા પરને! સમાજવાદી અ'કુશ હિ'સા ને કાંતિ દ્રાર 
જ મેળવવે। નેઈ એ, એ કાંઈ જરૂરી નથી, પર'તુ સાથોસાથ 
એ પણુ એટલુ' જ સાચુ' છે કે સરવાળે તેએ એમ માનતા 
હતા કે પોતાના હતુ પાર પાડવા મજૂરવગે" કાંતિ દ્વારા 
શજ્યસત્તા કબજે ફરવી જ પડરો, હકીકતમાં રાજ્યસત્તા 
કખજે કરવામાં સગવડરૂપ થાય એ દષ્ટિએ તેએ] જાગતિક 
લશ્કરીકરણુ ને કયારેક તે! આંતરરાષ્ટ્રીય યુદ્ધોનુ' પણુ સમથ*ન 
કરતા. આપણી પેઢીએ હિ'સા અતે સરસુંખત્યારશાહીનાં કરુણુ 
' પરિણામે રશિયામાં નેયાં છે, આંતરરાષ્ટ્રીય ક્ષેત્રની જેમ 
આંતરિક ક્ષેત્રમાં પણુ હિ'સાને। ઉપચો।ગ માનવ-કલ્યાણુ માટે 
વિઘાતક નીવડે છે, એવે। આપણે અત્તુભવ છે. તેમ છતાં માફસ* 
પર હિ'સા અત્તે રાજકીય ફાંતિની હિમાયત કરવાનો રાપ 
સૂકવે। ખરાખર નથી, રાજકીય કાંતિને। વિચાર એ માફસ'વાદી 
કે સમાજવાદી વિચાર નથી. એ વાત તે! છેલ્લાં તણુસે। વષ* 
દરમ્યાન ખૂ્ઝવા સમાજમાં પ્રચલિત જ હતી. મધ્યમ વગે 
એમ માન્સુ' કે રાજએના હાથમાંની રાજકીય સત્તા પ્રજ્જના 
હાથમાં લઈ લેવાથી સમપ્જની સમસ્યાઓને! ઉકેલ આવશે. 
અત્તે એટલે વેશે રાજ્કીય કાંતિતે સુક્તિ માટેનુ” સાધન 
માની, આમ, આ માન્યતા તે! સમાજમાં પહેલેથી રૂઢ 
હતી. પરતુ રાજકીય સત્તા ને હિ"સાને વછુ પડતુ" મહત્ત્વ 
આપી દેવાની રૂઢિગત પ્રણાલિકામાંથી પોતે ઝુક્ત ન થયે 
એ માકર*ની અત્યત ગ'ભીર ભૂલ છે, તેને લીધે સ્ટાલિન- 
વાદ જ્ાલ્ચે।, 


૧૯૦ ચાણ! સમાજ 


માકસના એતિહાસિક ભૌતિકવાદના સિદ્ધાંતનો ઉલ્લેખ 
ફર્યા વિના માકસ" અ'ગેની ટ'કી ચર્ચા” પણુ અધુરી ગણાશે. 
વિચારના ઇતિહાસમાં આ સિદ્ધાંત સમાજના નિયમોની 
સસમજણુ માટે કદાચ સાકસષતોા સૌથી વધુ મહત્ત્વને! અને 
દીઘ'કાલીન ફાળે! ગારો. સાકસ'તું કહેવું એમ છે કે માણુસ 
ગમે તે પ્રકારની સાંસ્કૃતિક પ્રવૃત્તિ ઉપાડે તે પહેલાં તેણે 
પોતાની ભૌતિક આજીવિકા પૂરતાં સાધતા ઉત્પન્ન કેરી લેવાં 
જોઈએ, સાકસ"ની એવી માન્યતા છે ઝે માણુસની ભૌતિક 
પરિસ્થિતિ અનુસાર તેના ઉત્પાદન અતે વપરાશની પદ્ધતિ 
ગોઠવાય છે, અતે તેના પરથી જ તેતુ' સાસાજિકન-રાજકીય 
ટળાખુ' તે તેની જીવનપદ્ધતિ નષ્કી થાય છે, અને આખરે તેના 
વિચાર ને તેની ભાવના ઘડાય છે. માકસ"ના આ સિદ્ધાંત 
અ'ગે વ્યાપક ગેરસમજ પ્રવતે* છે. તેતે એવી રીતે ઘટાવવામાં ” 
આવે છે કે જણે માકસ" ભૌત્તિક લાભને જ માનવીની સુખ્ય 
પ્રેરણા ગણે છે, ખરુ' નેતાં તો માકસ" જ્યારે આથિષ્ક ખાખત 
ઉપર ભાર મૂકે છે ત્યાર તેમાં સાનવમવૃત્તિ માટે આવી જોઈ 
આચિ*ક પ્રેરણાની વાત આવતી જ નથી. તેનુ' કહેવું તે। માત્ર 
એટલું જ છે કે સાનવીને। આથિ"ક વિકાસ એ તેનાં સાંસ્કૃતિક 
વિકાસ માટેની વાસ્તવિક પૂવશરત છે, ઊલટાની મૂડીવાદ 
સામેની માકસ*ની સખ્ય 'ફેરિયાટ જ એ છે કે આથિ*ક 


ગ્રેરણાને અત્યત મહુત્વ આપીને તેલ્વે સાણુસને પાંગળા 
અનાવી મૂકયો! છે. 


તેમ છતાં એક વાત સાચી ઝે અથ'વ્યવસ્થા તે સ'સ્કૃતિના 
વિકાસ વચ્ચેનો સ'બ“ધ દર્શાવતી વખતે સાકસે* માનવીય 
વૃત્તિઓની જટિલતાતુ' એણુ” મહરવ આંકયુ* હેતું. એને એ 
વાલ હેજી પૂરતી ખ્યાલમાં નહોતી આવી કે માનવસ્વભાવની 


1વાવધ ઇંઘાજ્ને ૧૯૧ 


પોતાની કેટલીક જરૃશિયાતે! ને ખાસિયતે। છે, જેની સતત 
અસર આયિ*ક પરિસ્થિતિ પર પડયા કરે છે, અને જેને કારણે 
એતિહાસિક વિકાસને પણુ ઘાટ મળે છે, માણુસ જેમ 
આશિ*ક ને સામાજિક માળખાં દ્વારા ઘડાય છે તેમ તે પોતે 
પણુ એ સાળખાંને ઘાટ આપે છે. માનવના સ્વભાવમાં જ 
રહેલા માનવવિકાસ માટેનાં કેટલાંક સૌથી વધુ શક્તિશાળી 
પશ્ખિળોા તેની નજર બહાર રહી ગયાં હતાં. પરતુ આ ઊણુપે 
એકાંગિતાને કારણે આવેલી અનિવાય* મર્યાદાએ છે, અને 
માકસ" તે એન્જલ્સ પોતે પણુ તેતે વિચે સભાન ટુતા.' 
એન્જલ્સે એક પત્રમાં લખ્યુ' હતું કે એમની સોધની નૂતનતાને 
કારણ તેએ ખ'ને એ હેઠીકત તરક્‌ પૂરતુ' ધ્યાન આપી શકયા 
નહેતા કે ઇતિહાસનુ' ઘડતર કેવળ આથિ*ડ પરિસ્થિતિ દ્વારા 
જ નથી થતું, સાંસ્કૃતિંઝ તત્ત્વો પણુ સમાજની આચિક ભૂમિકા 
પર અસર કરે છે. 


માકસ પોતે મૂડીવાદના અથિ*ક વિવેચનમાં જ વધુ ને 
વધુ રાકાપેલે રહ્યો. મૂડીવાદી વ્યવસ્થાનુ* તેતુ' વેધક વિવેચન 
અરે જ બીન ખધા સમાજવાદી વિચારફેતતા વિવેચન કરતાં 
વધુ વૈજ્ઞાનિક હતુ'. પર'તુ તેનુ' આ ખળ જ તેની નખળાઈર્‌પ 
મુરવાર થયુ'. માકસે" પોતાના આશિક વિવેચનની શરૂઆત 
માણુસના પરાયપાપણુ1ની પરિસ્થિતિને અભ્યાસ કરવાના 
હેતુસર કરી હતી. પર'તુ તેનો ઝોક આથિ*ક ખાખતે। પર જ 
વધુ રહ્યો, ને કે માનવસુક્તિરનું ધ્યેય કટી તેની નજર ખહાર ન 
ગયુ”. પણુ તેને એ વાતને! ખ્યાલ ન રહ્યો કૅ કેટલાંક એવાં 
વિવેકશૂત્ય પરિખળે। છે જેને લીધે માણુસ સુક્તિયીયે ૩૨ છે. 
ખરુ' નેતા તે માણુસના સેસઝિક સારાપણામાં તેને આસ્થા 
હુતી અને તે એમ માનતે! કે આયક અ'ધને(માંથી સુક્તિ 


જર શાજે! સમાજ 


મળતાં જ આ સાશાપણુ' સર્વોપરી ખનરે. સામ્યવાદતા 
ઘોષણાપત્રને અ'તેના સુપ્રસિદ્ધ કથન--મજૂરાએ “ પોતાની 
જજીરા સિવાય બીજુ કહ્યું ચુમાવવાનુ' નથી ”--માં એક 
ઘણી ગ'ભીર માનસશાસ્્રીય ભૂલ રહેલી છે, જ'જીરાની સાથે! 
સાથ તેમણે જ'જીરાના વખતની ખધ્‌ી વિવેકશૂત્ય જરૂરિયાતો 
અને સ'તોષો માંથી પણુ સુક્ત થવાનુ છે. પર'તુ આ ખાખતમાં 
માકસ” તે એન્જલ્સ અઢારમી સદીના જ્ોળા આશાવાદ કરતાં 
" કદી ઉપર ઊઠી શકયા નહોતા. 


માનવીય વૃત્તિઓની જ ટલતાનુ' મહત્ત્વ એણુ' આંકવાને 
કારણે સાકસ*ની વિચારસરણીમાં ત્રણુ અત્ય'ત ખતરનાક ભૂલે 
રહી જવા પાચી છે, પહેલી ભૂલ એ કે તેણ માણુસની અદરના 
વૈતિક તત્ત્વની ઉપેક્ષા કરી છે. એણે એમ માની લીછુ' કૅ 
આથિક પરિસ્થિતિમાં પરિવત'ન થઈ જતાં સાણુસનું સારા- 
પણુ" આપોઆપ ઉપર તરી આવરે. પરતુ એ વાત એના 
ખાલ બહાર શહી ગઈ 8 જે લોકોના અ'તરસાં નૈતિક 
પસ્વિત'ન ત થયુ* હેય તેવા લેકકો વધુ સારા સમાજનું 
ધડતર કરી શકતા નથી, તેણે એક નૂતન નૈતિક નવોત્થાન- 
ની આવશ્યકતા પ્રે ઘ્યાન જ ન આપ્યું, અને તે 
વિના તો અધાં રાજ્કીય સે આથિ”ક પરિવતષ્તો નિરથ*ક 
ખની ન્તય છે. 

બીજી ભૂલ પણુ આમાંથી જ ઊભી થઈ છે. સાસ્યવાષ્ટી 
ને ટ્રાસીવારી સરમુખત્યારશાહી તેમ જ ખેઢુદ વિનાશક 
યુદ્ધની ખખષરતા વિશે માકસ ને એન્જલ્સ ઞાઝા સભાન 
નહોતા, “સારા સમાજ” સ્થપાય તે પહેલાં જ આ 
અધકારતા ઝળા પશ્ચિમના જગતતતે કદાચ આવરી લેરો, 

1 ખ્યાલ તેમતે ન રહ્યો. 


1વાંવધ પ્લાનને ૧૯૩ 


માકસ*ની ત્રીજી ભૂલ એ છે કે તેલો એમ માની લીછુ” કે 
“ઉત્પાદનનાં સાધનેતું સમાજીકરણુ કરવા માત્રથી સૂડીવાદી 
સમાજતુ' સમાજવાદી સહકારી સમાજમાં પરિવતત થઈ 
જરી, જેમ ફેોઈડે એવુ' અતુમાન કરેકું' કે સાણુસને 
અસ્વાભાવિક ને વધારે પડતા સખત જાતીય પ્રતિખ'ધે।માંથી 
ઝુક્ત કરીશું તે! તેને પશિથામે તેની માનસિક સ્વસ્થતા 
જન્મરો, તેમ માકસે" એવુ" અતુમાન કયુ” કે માણુસને 
શોાષણુમાંથી સુક્ત કરીશુ કે આપોઆપ સ્વત'ત ને પરસ્પર 
સહકારથી જીવતી વ્યક્તિએ જન્મશે. 


* પોતાની જિ'ટગીનાં પાછલાં વર્ષોમાં માકસ* પોતાના 
સિદ્ધાંતમાં કેટલાક *ેરફા૨ કરવા તૈયાર હતે, એમ લાગે છે. 
છેલ્લે છેલ્લે તે એમ માનવા લાગ્યો! ડુતે! કે પરસ્પર સહુચોગ 
અને જમીનની સામૂહિક માલિકીના પાયપ પર રચાયેલે 
પ્રાથમિક કૃષિ સમાજ એ એક અસરકારક સામાજિક સ'ગઠન 
હૈતુ' અને તેના પરથી સીધા ઊંચામાં ઊંચા પ્રકારના સમાજી- 
કરણુને આંખી શકાય તેમ હતું, અને તે! વચ્ચે મૂડીવાદી 
ઉત્પાદનના તબક્કામાંથી પસાર થવાની જરૂર ન પણુ રહે. 
પોતાની આ માન્યતા તેલ વેરા ઝાજુલિચ પરના જવાખમાં 
વ્યષ્ત કરી હુતી. વેરાએ તેને એમ પૂછેલું કે રશિયામાંની કૃષિ 
સમાજની જૂની વ્યવસ્થા “ મિર” અગે તેનુ” વલણુ કેવું છે. 
શ્રી જી. કુકસ માકસ'ના વિચારમાંના આ પરિવત*નનુ* ઘણુ” 
ખધુ* મહત્ત્ત આંકે છે. કાંતિ અ'ગેની પોતાની આશાઓ 
કૂળિભૂત થતી ન લાગતાં માકસ" પોતાના જીવનનાં છેલ્લાં 
આઠ વષષમાં નિરાશ ને ઉત્સાડુભ'ગ થચેશે।, તે વાત પણુ 
,કુકસતે મન ઘણી મહત્ત્વની છે. આપલે આગળ ત્ેયુ' તેમ 
સેન્જ્લ્સે એ વાતને! સ્વીકાર કરેને! કે તેએ બને આચિ"ક 

૧૩ 


૧૯૪ શાશે। સમાજ 


સિવાયનાં ખીજા' પરિખળે। તરફે પૂરતું ધ્યાન આપી શક્યા 
નહોતા, પર'તુ માડ્સં" તે એ'જલ્સને પાતાના સિદ્ધાંતોનુ' 
ધરમૂળથી નવસ'સ્કરણુ કરવાની તક ન સળી, 

આજે વીસમી સદીમાં માકસ"ની ભૂલે! એળખવાવું 
આપણા માટે ઘણુ' સહૅયુ' છે. રશિયામાં જે બન્યું તે આપણે 
જેચુ' છે. સ્ટાલિનવારે એટછુ' સુરવાર ફુ” કે અથિજ્ક દછિએ 
સમાજવાદી અચ*વ્યવસ્થા સફ્ળતાપૂવ"ક કામ આપપી શકે છે. 
પણુ સાથોસાથ તેણે એ પણુ પુરવાર કઝુ” કે તેટલા માત્રથી 
કાંઈ સમાનતા અતે સહકારની ભાવના પાંગરતી નથી. 
રશિયાના દાખલાએ તે1 આપણુતે એમ દેખાડી આપ્યુ* કે 
ઉત્પાદનનાં સાધનોની “લ્ષેકેની ” સાલિકી એ તો 
ઔદ્યોગિક, લશ્કરી તેમ જ રાજકીય તોકરશાહી દ્વારા થતા ” 
લોકોના શોષણુ માટેનો આદશષ્વાદી અચળેઃ પણુ ખની શકે 
છે. ફામદારતે માટે પાતાના કામની ખરી ને વાસ્તવિક 
પરિસ્થિતિમાં તે! ભાગ્યે જ ઝાઝો કરક પડે છે. 


સમાજવાદના વિચારની આજે શી સ્થિતિ છે 1 રરિયામાં 
સમાજવાદને। અથ ઉત્પાદનનાં સાધનોની માલિકી રાજ્યના 
હાથમાં આવે એટલે! થઈ ગયે છે, જ્યારે પશ્ચિમના દેશોમાં 
સમાજવાદ એટલે સજૂરોને વધારે વેતન એટલે।' થઈ ગચે 
છે, આ તે! સમાજવાદના હીન સ્વરૂપ ગણાય, સમાજવાદે તે। 
આજની સમસ્યાના માનવીય પાસા પ્રત્યે એકાગ્ર થવુ' તેઈ એ. 
સૂડીવાટ સાનવ ગુણી ને માનવ શ્ાત્મા ઉપર જે વિઘાતક 
અસર જન્માવેછે તે અગે તેણે સાવચેતીને। સૂર ફાઢવે। નેઈ એ. 
માણુસના પરાયાપણુાતે। તેમ જ અઘ*્વયવસ્થા તથા રાજ્યની 
અધ સૃતિપૂજાનો સમાજવારી સસમાજરચનામાં કેમ અ'ત 
આણી શકાય તે અ'ગે સમાજવારે વિચાર ફરવાને। છે. 


દ્ર 


શાણુપણુ ભણી 


પ્રાસ્તાવિક વિચારણા 


સૂડીવાદની જુદી જીદી સમાલે।ચનાએ।માં નોંધપાત્ર એક- 
વાક્યતા જેવા મળે છે. ઓવેન ને ગ્રધાન, તોલ્સ્તાય તે 
ખાઝુનિન, ડુખી*મ ને માકસ, આઈન્સ્ટાઈન ને સ્વીટ્ઝર, એમ 
ખધાએ માણુસ અગે તેમજ આપણી ઔઘોગિક ઉત્પાદન- 
પદ્ધતિની માણુસ ઉપર શી અસર થાય છે તે અ'ગે છણાવટ 
કરી છે. દરેકે પોતાની વાત જુદી જુદી પરિભાષામાં કહી 
હોવા છતાં તે સહુને એમ લાગ્યુ' છે કે--માણુસ પોતાનુ” 
-જુન્‍્દ્રીય સ્થાન ગુમાવી ખેઠો છે, આથિ"ક હેતુએ સર કરવા 
આતર તેને! એક સાધન તરીકે ઉપયોગ કરવામાં આવે છે, 
શાતાના માનવખ'ધુઓથી તેમ જ પ્રકૃતિથી માણુસ અળગો 
. પડી ગચો છે અને એમની સાથે એને જાઈ જીવ'ત સ'પર્ક 
રકો નથી, માણુસતુ' જીવન્‌ અથ્ટીન ખની ગયુ' છે. 
ગ્રાણુસના પરાયાપણા તેમ જ તેનાં માનસિક પરિણામોની 
છણુપવટ કરીને સે' પણુ આની આ જ વાત વ્યક્ત ફરવાતે! 


૧૯૬ શણ! શમાજ 


પ્રયત્ન કર્ચ છે : સાણુસ એક ખન્તરુ ચીજ ખની ગયે છે 
અને તેણે પોતાની સજનશીલતા ગુમાવી છે, એતુ* પોતાતુ' 
આગવુ' વ્યક્તિત્વ રહયું નથી, એ પરાવલ'બી બન્યો છે, એ 
આજે અસ'તુઇ છે, ક'ટાળેલો છે, ખાવરો છે, અને તેની મોટા 
ભ્રાગની શક્તિ તેતુ' આ ખાવરાપણુ* ઢાંકવાના કામમાં ખર્ચાઈ 
રહી છે. તેનામાં અમ્કલ ઘણી છે પણુ તેની વિવેકખુદ્ધિ 
ડહોળાઈ ગઈ છે, અતે તેના હાથમાં આવેલી લૌતિક 
શક્તિએને કારણે માણુસની સભ્યતા તે સ'સ્કૃતિનુ' જ નહી”, 
અલ્કેૅ સમગ્ર માણુસન્તતનુંય- અસ્તિત્ત ખતરામાં આવી 
પડસુ' છે. 


પરતુ મૂછ રાગના નિદાન અ'ગે જેટલી એકવાકયતા 
જણાય છે, તેટલી તે રાગનાં કારણો અ'ગે નથી જણાતી, ” 
સગણીસગી સરીમાં રાજ્કીય સ્વત'ત્રતાતો અભાવ એ હજી 
સવ અનિણનુ* કારણુ મનાતું ત્યારે સમાજવારદીએએ અને 
બાસ કરીતે માડસે" આશિક કારણના મહત્ત્વ પર ,ભાર 
મૂકેલો. તેએ એમ માનતા કે માણુસનું પરાયાપણુ' તેના 
શોષણુમાંથી જન-્સ્યુ' છે, તોલ્સ્તોય ને અક્હાડૂ જેવા 
વિચારકોએ માણુસની નૈતિક ને આધ્યાત્મિક ક“ગાલિયવને 
તેની અવનતિતુ* કારણુ માન્યુ', ફોઈડને એમ લાગ્યુ" કૈ 
માણુસની સ્વાભાવિક વૃત્તિઓનુ' અત્તિશય મન એ આધુનિક 
માનવીની ખીમારીનુ' કારણુ છે. આમ દરેક જુદા જુદ્ટા કારણુ 
પર ભાર મૂકે છે. પરતુ અસ્ુક જ પાસા ઉપરના ઝોકને 
લીધે તેમાં એકાંગિતા આવી ગઈ છે અતે સસમતેોલપણુ' - 
જળવાચું નથી. સામાજિક, આથિષ્ક, બેતિક સે માતસ- 
સાસ્રીય દેછિકોણુથી એકની એક ઘટનાનાં જુહાં જુઠાં પાસાંતુ* 
દશન થાય છે. આ ખધાં પાસાં એકમેક સાથે કેવી રીતે 


શૉ્યુપણુ ભણી ન 
સ'કળાચેલાં છે અને એકમેક પર કેવી અસર કરે છે, તત 
આપણે જેવાનુ' છે. છ 
, રેગનાં કારણ અગે જે સાચુ છે, તે રોગના ઇલાને 
અ'ગે પણુ એટલુ જ સાચ્ુ' છે. મને જે એમ લાગતું હોય 
જુ ખીમારીનુ' કારણુ આર્થિક છે કૅ નૈતિક છે કૅ માનસ- 
શાસ્રીય છે તે] હું જરર એમ સાનવાનેો કૅ એ કારણે ટ્ર 
થવાથી ખીમારી હૂર થઈ જરો, આતે ખદલે આ ખધાં પાસાં 
એકમેક સાથે કેવાં સ'કળાચેલાં છે, એ વાત જે મારા ધ્યાનમાં 
ભાવે તો હુ' એવા નિર્ણય પર આવીશ કે ઔદ્યોગિક ને 
રાજકીય માળખામાં, નેતિક ને તાત્વિક દેછિકે!ણુમાં, 
શાણુસના ચાર્ત્યિમાં અને તેની સાંસ્કૃતિક પ્રવૃત્તિઓમાં 
એક સામટ્ટુ' પરિવર્તન આવરે ત્યારે જ આ ખીમારી ડ્રૂર 
થઈ શકશે. ખીજ” ક્ષેત્રોની ઉપેક્ષા કરીને આમાંના ફોઈ એફ 
જ ક્ષેત્રમાં આપણ! પ્રયત્ત કેન્દ્રિત કરવાથી કેઈ પરિવત'ન 
આણી શકારે નહીં'. ઊલટાને1 આવો પ્રયત્ત માનવજાતની 
પ્રગતિમાં સોઢી ખાધારૂપ ખનવા સ'ભવ છે. 

ખ્રિસ્તી પસે" તૈતિક સુનરુતયાનનો ઉપદેશ આપ્યો છે, 
પૃણુ સાથે।!સાથ સમાજવ્યવસ્થામાં પશિવત્ન આણુવા વિશે 
ઉપેક્ષા સેવી છે. અને સમાજવ્યવસ્થામાં પરિવર્તન થયા 
વિના મો।ટા ભાગના લોકો ઉપર આ મૃતિક પુનરુત્થાનની 
કશી અસર થવાની નહી. સ્વતત્રતાના હિમાયતીઓએ 
શજફ#ીય સમાનતા ઉપર લાર મૂકયો! છે, પણુ એ વાત 
એમના ખ્યાલ ખહાર રહી ગઈ છે જે સાથેોપસાથ સામાજિક 
ત્તે આથિ*ક માળખામાં મૂછાભૂત પરિવ્ત્ધ્ન ન આવે તે। નકરી 
રાજકીય સમાનતાથી.માણુસ માણુસ વચ્ચે ખ'ધુભાવ સાધી 
શકાય નહી", સમાજવાદ અને ખાસ કરીને સાકસવાદનેા 
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જક ”સામા॥ંજક ને આર્થિટેક પરિવતન પર રહ્યો છે, પણુ 
તેમણુ માણસના આંતશિક પરિવર્તનની જરૃરિયાત ઉપર 
એટલુ” ધ્યાન આપ્યુ' નથી, અને તેના વિતા સાત્ર આર્થિક 
પરિવત'નથી “ સારો સમાજ ” સ્થાપી શકાય નહી”. છેલ્લાં 
ખે હજાર વષ દરમ્યાન સુધારાના આ દરેક આંદોલને 
જીવનનાં અન્ય પાસાંઓની ઉપેક્ષા કરીને કોઈ એક જ પાસા 
ઉપર ભાર મૃકચો। છે. સુધારા ને નવેત્થાત માટેની એમની 
દરખાસ્તો કાંતિકારી જરૂર છે, પણુ તે લગભગ સ'પૂર્ણુ 
નિષ્ક્ળતાર્માં પરિણુમી છે. ખ્રિસ્તી ઉપદેશસાંથી કેમોલિક 
ચ્ચ નિમોણુ થયુ, સ્વત“ત્રતાની હિમાયતમાંથી નેષાલીઅન 
ઊભે! થચે। અને માફર*ના સિદ્ધાંતેદ્માંથી સ્ટાલિત જન્સ્ચે!. 
પરંતુ પરિણામ આવાં આવ્યાં તેમાં લગીરે નવાઈ નથી, 
માણુસ એ એક અવિભાન્ય એકમ છે, તેના ભાગલા પાડી 
શકાય નહી*. તેતુ' ચિ'તન, તેના વિચારો, તેની લાગણીઓ, . 
તેની વૃત્તિઓ, તેની જીવનપદ્ધતિ, એ બધુ' એકમેક સાથે 
એવુ' તે1 સ*કળાચેકું' છે કે તેને છૂટુ' પાડી શકાય નહી. 
માણુસ પોતાની લાગણીએ। બાખતમાં સ્વત'ત્ર ન હોય, 
«યાં સુધી તે સ્વત'ત્ર ચિ'તન ન કરી શકે, અને જ્યાં સુધી 
તે પાતાના આધથિ"્ફ તે સામાજિક સ'બ'ધે1!માં પરાવલાખી 
ષય ત્યાં સુધી પોતાની લાગણીએ1 ખાખતર્સાં પણુ સ્વત'ત્ર 
ન જ ખની શકે. માટે કોઈ એક જ ક્ષેત્રમાં કૉતિકારી પ્રગતિ 
કશ્વા જતાં તો આજે જે પરિણામો આવ્યાં છે તે જ આવે, 
જોઈ એક અલગ ક્ષેત્રમાં ભરેલાં સો પગલાં કરતાં જીવનનાં 
ખર્ધા જ સ્તેત્રોમાં ભરેલુ” સર્વા'ગી વિકાસનું' એક જ પગછુ' 
સાનવન્તની પ્રગતિ માટે ટ્રગામી ને વધુ સ્થાયી પરિણામો 
જન્માવનારુ' નીવડશે, એમાં કોઈ શકા નથી, “ એકાંગી 
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વિકાસ ” માટેના હજારે વર્ષના ગ્રયત્તોની નિષ્ફળતા આ 
ખાખતમાં આપણે માટે પદાર્થપાઠ રૂપ અનવી જેઈ એ. 
આવે. જ એક પ્રશ્ન “ સુધારા ” અને “ ફાંતિકારિતા ” 
અગે સમજી લેવાને! છે. સુધારા તે! અનેક જાતના હોય 
રુ, સુધારા ફાંતિકારી, અર્થાત્‌ છેક મૂછાને સ્પર્રાનારે હોઈ 
શકે; અથવા તે! તે સાવ ઉપરછલ્લે, અર્થાત્‌ મૂઈ કારણુ।ને 
સ્પર્શ્યા વિના માત્ર ઉપર ઉપરથી થાગડ-થીગડ કરનારાચે 
છાઈ શકૅ, આવે! ઉપરછલ્લે! સુધારા ઝદીચે સમૂળું' પરિવર્તન 
આણી શકે નહીં, ખીજી ખાજુ ન્યારે નિરીક્ષણ, ધૃતિ ને 
સતત પુરુષાથ'ની જરૂર હૈય ત્યારે ખળજખર્‌ીથી અસે ખધી 
સમસ્યાએ। ઉકેલી નાખીશું એમ સમાનનારી કહેવાતી “ કાંતિ- 
કારિતા ” આવા સુધારા જેટલી જ અવાસ્તવિક તે ભ્રામક 
છે, બૈતિહાસિક દછિએ જોઈએ તો તે ખ'ને ઘણી વાર્‌ એક 
સરખુ' જ પરિણામ જન્માવે છે. રશિયામાં ખાલ્ફેવિકે!ની 
કાંતિએ સ્ટાલિન જન્માવ્યો અને જમ્ષ્નીમાં જમણેરી 
સમાજવાદી પ્રજાત'ત્રવાદીએના સુધારાએ હિટલરને જન્મ 
ભાપ્યો? સુધારાની ખરી કસોટી તેની ગતિ કૅ તેની તીત્રતામાં 
નથી, પણુ તેની વાસ્તવિકતા અતે તેની ખરી “ ફાંતિકારિતા ” 
સા છે. સખ્ય સવાલ એ છે જુ તે મૂછ સુધી પહોંચીને 
જાગતાં કાશ્સુ। જ જડમૂછાથી નાખૂદ કરવાને॥ પ્રયત્ન કરે છે કૅ 
સપાટી પર રહીને માત્ર ખાણ લક્ષલઞાની મરામત કરે છે. 
આટલી છણુપ્વટના પ્રકાશમાં આપણે હુવે શાણુપણુના 
સાગે, અર્થાત્‌ આધુનિક સમાજના રાગના ઈલાને વિશે 
વિચાર કરીશુ આપણુ શરાથિષક, રાજકીય અને સાંશ્યૃુતિક 
સાળખાંએ1માં કેયા કેયા વ્યવહારુ ફેરફારા ડરવાની શકયતા 
જ સે અપ્પણે જઈશું. તેમ છતાં વ્યાવહારિક પ્રશ્નોની ચર્થા 
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શરૂ કરતાં પહેલાં આપલે ટ્'કમાં ફેરી એ જેઈ લઈ એ કે 
માનસિક રવાસ્થ્ય કોને કહેવાય અને કયા પ્રકારનો સમાજ 
સાનસિક સ્વાસ્થ્ય માટે પોષક ગણાય ? 


માનસિક દેછિએ સ્વસ્થ સાણુસ પરાયાપણાથી પીડાતે!"ને 
ણેય, તે જ્ગત સાથે પ્રેમપૂક પોતાની જતને સાંકળે અને 
વાશ્તવિક્તાનો તટસ્થત્ાપૂવડ તાગ લેવાને માટે પોતાની 
વિવેક્ખુ્ડિનો ઉપચોગ કરે. તે પાતાતુ' એક આગવું વ્યક્તિત્વ 
અતુભવૅ, અને સાથાસાથ પાતાના સાનવબ'ધુએ સાથે 
કાત્મતા અતુભવે. તે કોઈ પણુ વિવેડશૂત્ય સત્તાને ગુલામ 
ન ખતી રહે, પણુ અ'તરાત્મા ને વિવેક્ણુદ્ધિના વિવેકી 
નિય'ત્રણુને તે સ્વેચ્છાએ સ્વીકાર, આખી જિ'દગી તેની તવ- 
જન્મ પામતા રહેવાની ગ્રાકેયા ચાલુ રહે અને તે જીવનને 
પોતાને મળેલી સૌથી સૂલ્યવાન તકે ગણે. કન 


એમ ન માનતા કે માનસિક સ્વાસ્થ્ય “ગેના આ '્યાલેો 
માત્ર આદશે છે, જેમને લોકો પર ખળજખરીથી લાદવાતા 
જે, અથવા માણુસ પોત્તાને॥ “ સ્વશાવ ” ખદલે અને પોતાના 
* સ્વાભાવિક ક્વાથ ”તેર ત્યાગ કરે તો જ આ માનસિક 
સ્વાસ્થ્ય સાધી શકાય, આ એક બ્રમ છે. ઊલટાની માનસિક 
ક્વાસ્થ્ય માટેની, સ્ુખ-સ'વાદિતા-પ્રેમ-સજ*નાત્મકેતા માટેની 
પ્રેરણુ। તે। દરકે ૨૪ માણુસના સ્‍્મ'તરમાં રહેલી જ છે, સિવાય 
કે તે માનસિક કૈ નેતિક ગમાર તરીકે જન્મ્યો હોય, સાણુસને 
તજ મસળતા જ આ પ્રેરણા અને વૃત્તિઓ આપમેળે ભારપૂવક 
ઉપ૨ તરી આવે છે. શાણુપણુ સાટેની અ સ્વાભાવિક પ્રેરણાને 
રૂધી નાખવા સાટે અને બ્રણ કરવા સાટે અતેકાસેક 'પરિ- 
સ્થિતિએ કારણુભૂત છે. માનવ-ઇતિહાસમાં ગ્ુખ્યત્વે માણુસ 
દ્વારા માણુસના ધત્તા ઉપચોગે સા બ્રદતા જન્માવી છે. આ 
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બ્રદતા ને વિકુતિ માણુસના સ્વભાવમાં જ રહેલી છે એમ 
માનવું, એ તે। રણુપ્રદેશમાં બી વાવીને પછી કહેવું કે એ ખી 
તો! કરી ઊગે એવાં જ નહોતાં, એના જેવું છે. 


માનસિક સ્‍્વાશ્ય્યના આ ધેચેયતે અનુરૂપ સમાજ કેવો 
હોય અને શાણા સમાજતવું સ્વરૂપ કૅવું હોય ? સૌથી પહેલાં 
તે। એ એક એવે। સમાજ હશે, જેમાં કોઈ પણુ માણુસ ખીજ 
જાઈ સોં સ્વાથ" સાધવા માટેના સાધનરૂપ નહી હોય, પણુ 
તે પોતે જ પોતાને! સ્વામી હરી; તેમાં કેન્દ્રસ્થાને માણુસ 
હેશે અને માણુસતે। વિકાસ એજ સુખ્ય ધ્યેય હરે તથાં 
આથિ*ક ને રાજકીય પ્રવૃત્તિઓ તેની સરખામણીમાં ગૌણુ 
ગણાશે, શાક્ષો સમાજ એ એક એવો સમાજ હશે, જેમાં 
લેપભ, શેષણુ, સ'ગ્રહ, સ્વકેન્દ્રીપયુ' વગેરેને માટે કાઈ 
એવકાશ નહી” રહે; ન્યાં પોતાની વિવેકખુદ્ધિ સુજબ વત'વું 
તે એક મૂળભૂત ને આવશ્યક, ગુણુ મનારો તથા તકવાદિ્તિ 
ને સિદ્ધાંતહીનતા અસામાજિક તત્ત્વો લેખારો; ન્યાં 
માણુસના વ્યક્તિગત ને સામાજિક જીવન વચ્ચે વિસ'વાક 
નહી' હોય. વળી, શાવર સમાજ એ એક એવે! સમાજ હશે, 
જેમાં માણુસની જિદગીને દોર તેના પાતાના હાથમાં હરે 
અને તે સમાજજીવનની અ'દર એક સકિય ને જવાખદ્દારે 
લાગીદાર બની રહેશે; જેમાં સાણુસ સાથુસ વચ્ચે પ્રેમભર્યા 
સ'બ'ધ હરે. શાણે। સમાજ દરેક માણુસની સજ*નાત્મક 
પ્રવૃત્તિને વેગ આપેરો, તેની વિવેકખુદ્ધિને સતેજ કરરે અને 
સેને પાંતાની આંતરિક આવશ્યકતાએની અભિવ્યક્તિ મારે 
શક્તિમાન બનાવરે. 


૧૦૦ શાશૈ। સમાજ 


શરૃ કરતાં પહેલાં આપલે ટ્ર'કમાં ફરી એ સેઈ લઈ એકે 
માનસિક સ્વાસ્થ્ય કેને કહેવાય અને કયા ગ્રકારતો! સમાજ 
માનસિક સ્વાસ્થ્ય સાટે પોષક ગણાય? 

માનસિક દૃષ્ટિએ સ્વસ્થ સણણુસ પરાયાપણુથી પીડાતે!'ન 
હોય. તે જગત સાથે ગ્રેસપૂવ્ક પોતાની જતતે સાંકળે અને 
વાસ્તવિકતાતે તટસ્થતાપૂવ"ક તાગ લેવાને માટે પોતાની 
વિવેકખુદ્ધિનો ઉપચેાગ કરે. તે પોતાનુ” એક આગવું વ્યક્તિત્વ 
અતુભવે, અતે સાથોસાથ પાતાના માનવબ'ધુએ। સાથે 
એકાત્મતા અતુભવે, તે કેઈ” પણુ વિવેકથૂત્ય સત્તાનો ગુલામ 
ન ખની રહે, પણુ અ'તરાત્મા સે વિવેકખુદ્ધિના વિવેકી 
નિય'ત્રણુને તે સ્વેચ્છાએ સ્વીકારે. આખી નિદગી તેની નવ- 
“ન્મ પામતા રહેવાની પ્રાક્યા ચાલુ રહે અને તે જીવનને 
પોતાને મળેલી સૌથી મૂહ્યવાન તફ ગણુ. કઝ 


એમ ન માનતા કે માનસિક સ્વાસ્થ્ય અ'ગેના આ ખ્યાલો 
માત્ર આદશે છે, જેમને લોકે પર અળજખરીથી લાદવાના 
છે, અથવા માણુસ પોતાને। “ સ્વભાવ ” બદલે અતે પાતાના 
“ શ્વાભાવિક સ્વાથ* ”“તે। ત્યાગ ફરે તો! જ આ માનસિક 
સ્વાસ્થ્ય સાધી શકાય, આ એક બ્રસ છે. ઊલટાની મૌનસિક 
સવાસ્ય્ય સાટેની, સુખ્‌-સ'વાદિતા-પ્રેમ-સજ*નાત્મકતા સાટેની 
ેરણા તે દરેકે ૬૨૪ માણુસના અ'તરમાં રહેલી જ છે, સિવાય 
કે તે માનસિક કે નૈતિક ગમાર તરીડે જન્સ્યો। હોય, માણુસને 
હક મળતાં જ આ પ્રેરણા અને વૃત્તિઓ આપમેળે ભારપૂવ"ક 
ઉપર તરી આવે છે, જશ્ાણુપણુ સાટેની આ સ્વાભાવિક પ્રેરણાને 
ર્‌'ધી નાખવા મારે અને બ્રછ કરવા માટે અનેકાનેક પરિ- 
સ્થિતિએ। કારણુભૂત છે, સાતવ-ઇતિટાસસાં સુખ્યત્વે સાણુસ 
ડર માણુસના થતા ઉપચોગે શર ભ્રધતા જન્માવી છે. આ 
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બ્રદતા સે વિકુતિ સાણુસના સ્વભાવમાં જ રહેલી છે એમ 
માનડું, એ તે। રણપ્રદેશમાં ખી વાવીને પછી કહેવું કે એ ખી 
તે। કદી ઊગે એવાં જ નહોતાં, એના જેડું છે. પ 


સાનસિક સ્વાસ્થ્યના આ ધ્યેયને અનુરૂપ સમાંજ કેવે। 
હેય અને શાણા સમાજતું સ્વરૂપ કૅવું હોય ? સૌથી પહેલાં 
તે. એ એક એવે! સમાજ હરી, જેમાં કોઈ પણુ માણુસ ખીજ 
જાઈ તે સ્વાથ* સાધવા માટેના સાધનર્‌પ નહી” હોય, પણુ 
તે પોતે જ પોતાને! સ્વામી હરો; તેમાં કેન્દ્રસ્થાને માણસ 
હેશે અતે માણુસનો વિકાસ એ જ ઝુખ્ય ધ્યેય. હરે તથા 
આથિષ્ક ને રાજકીય પ્રવૃત્તિઓ તેની સરખામણીમાં ગૌણુ 
ડણારે. શાણ। સમાજ એ એક એવે। સમાજ હેરી, જેમાં 
લોભ, રોષણુ, સ'ગ્રહ, સ્વકૅન્ટદ્રીપણુ' વગેરેને માટે' કેઈ 
એધકાશ નહી રહે; જ્યાં પોતાની વિવેકખુદ્ધિ સુજખ વ્યુ 
તે એક મૂછભૂત ને આવશ્યક. ગુણુ મનાશે તથા તકવાદિતાં 
ને સિદ્ધાંતહ્ીનના અસામાજિક તત્ત્વો લેખારો; ન્યાં 
શોણુસના વ્યક્તિગત ને સામાજિક જીવન વચ્ચે વિસ'વાદં 
નહી હોય. વળી, શાથે! સમાજ એ એક એવે! સમાજ હરો, 
જેમાં મોણુસની જિ'દગીનો દેર તેના પાતાના હાથમાં.હશેં 
અને તે સમાજજીવનની અ*દ૨ એક સકિય ને જવાખટ્ડારે 
લાગીદાર ખની રહેરો; જેમાં માણુસ માણુસ વચ્ચે ગ્રેમભર્ચે 
સ'બ'ધ હરે. શાણૂા સમાજ દરેક માશુસની સજ*નાત્મક 
પ્રવૃત્તિને વેગ આપરો, તેની વિવેકખુદ્ધિને સતેજ કરશે અને 
તેને પાંતાની આંતરિક આવશ્યકતાએની અવલિવ્યક્તિ માટે 
શક્તિમાન ખનાવરે. ક 


૨૦૨ શાણુ। શમાજ 
આચિષ પરિવતર્ષત 


(૨ ) સમાજવાદ એક સમસ્યા 


સગધ પ્રકરણુમાં આપણુ આજના સમાજની માનસિક 
ખીમારીના ત્રણુ ઈલાજેની ચર્ચા કરી, એ ત્રણુ ઇલાને છે-- 
સર્વા'કુશ સરસુખત્યારશાહી, મહા-મૂડીવાદ અને સમાજવાદ. 
સરસુખત્યારશાહી, પછી તે કાસીવારી હોય કે સ્ટાલિનવાદી, 
તે। ઊલટાની માનસિક ખીમારી વધારી મૂકે છે અતે સાનવીવું 
અપઃપતન કરે છે. મહા-મૂડીવાદને કારશુ રોગની જડ વધુ 
ચાડી ખને છે. મૂડીવાદતું તો એ લક્ષણ જ છે કૈ તે માણુસતુ” * 
પરાયાપણુ' અને તેતુ' ય“ત્રીકરણુ વધારી મૂકે છે, તથા માણુસને 
ઉત્પાદનનો શુલાસ અનાવી દે છે. આજના સર્સાજતી : 
ખીમારીનેો એકમાત્ર રચનાત્મક ઉકેલ છે સમાજવાદ, 
આપણી આશિક અને સામાજિક વ્યવસ્થાની સમૂળી 
નવરચના કરવી એ સમાજવાદતુ' ધ્યેય છે. જેમાં માણુસને 
ખીન્ન કેઈ દ્વારા એક સાધન તરીકે ઉપચે!ગ ન થાય તથા 
જેમાં માનવ-એકતા, વિવેકબુદ્ધિ તેમ જ સજતશક્તિના 
વિકાસને પ્રોત્સાહુન મળે, એવી નવી સમાજવ્યવસ્થા તે 
નિર્માણુ કરવા માગે છે. તેમ છતાં એ વાતમાં શક નથી કે 
અત્યાર સુધીમાં સમાજવાદને! જે અમલ થચેો છે તેનાં 
પશિસામો! નિરાશાજનક છે, આ નિષ્ફળતાનાં કારણે! કયાં 
છે ? અને કઈ રીતે એ કારલઞાને નિવારીતે આપણે સાનવ- 
જાતને એક શાણુ। સમાજની સ્થાપના ભણી દેરી જઈ 
શકીએ ? 
માક્સ"વાદી સમાજવાદ સુજખ સમાજવાદી સમાજની 
શ્ચત્તા બે સિદ્ધાંત પર થઈ હતી--ઉત્પાદન અને વિતરણુનાં 
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સાધનોનું સમાજીકરણુ તથા કેન્દ્રિત તે આચે।જિતિ અર્થત'ત્ર. 
માકસ" અને ખીજ સમાજવારીઓતુ' એમ માનવું હેતું કે આ 
ખે વસ્તુ ને સિદ્ધ થશે તો ન્યાય ને ખધધુત્ત પર આધારિત 
વગ્ષ્વિહીન સમાજ આપોઆપ નિર્માણુ થશે. ખસ, હિ'સા 
ક્રોરા કે ચૂ'ટણી દ્વારા મજૂરવગ'ના હાથમાં રાજ્કીય સત્તા 
ભવી જવી જેઈએ. એમની માન્યતા સાચી હવી કે ખોટી 
એ હવે વાદવિવાદને! સુદ્દો રહ્યો નથી. માકસવાદી સમાજ” 
વાદીએ આથિ*ક ક્ષેત્રમાં જે કાંઈ કરવા ઈચ્છતા હેતા તે 
રશિયા કરી ચૂકયુ' છે. રશિયાના ઉદાહરણે એટલુ ખતાવી 
આપ્યુ' છે કે આથિ*ક દછિએ એક સમાજવાદી ને આચેોજિતિ 
અથપષ્ત'ત્ર કુશળતાથી કામ કરી શકે છે, પરતુ સાથોસાથ 
એણે એ પણુ સિદ્ધ કરી ખતાવ્યું છે કે આઢછુ' જ કરવા 
માત્રથી એક સ્વત'ત્ર, સમરસ અને પરાયાપણાથી સુક્ત 
સમાજ સ્થાપી શકાતો નથી, ઊલટાનું રશિયાના ઉદાહરણુ 
ઉપરથી તે। એમ ફલિત થાય છે કૅ કેન્દ્રિત આચોજનને 
કારણે તે! મૂડીવાદ કે કફાસીવાદ કરતાંચે વધુ ય'ત્રવતૂતા, 
ખીભાંશાઈ ને ફરજિયાત હુકમપાલન જન્મે છે. છતાં 
રશિયાના અથષ્ત'ત્રને માકસ ને એન્જલ્સે કલ્પેલા સમાજ- 
વાદ્તુ' મૂત્" સ્વરૂપ માની લઈએ, તે ખરાખર નથી. તેના 
ઉપરથી તે એટલું” જ નક્કી થાય છે કૅ કેવળ માલિકી ખદલ- 
વાથી અને આયોજિત અથ*ત'ત્રથી એમણુ ઇચ્છયા હતા 
એવા ફેરફ્ારા થઈ જરો, એમ માની લેવામાં માકસ* ને 
એન્જલ્સે ભૂલ કરેલી. 

સાકસ*વાદી સમાજવાટના આથિ'ક સિદ્ધાંતોને અમલમાં 
મૂકનારા બીને દેશ છે ઇંગ્લાંડ, ઇગ્લ્ાંડતા મજૂરપક્ષ નને કૅ 
માકરવાદી સિદ્ધાંત પર રચાયેલે! નથી, છતાં ફ્યવહારમાં 


૨૦% શાણા સમાજ 


તેણૂ માકસ*ના સિદ્ધાંત સુજબ જ પગલાં ભર્યા' છે. ઉવોગે।નુ' 
સમાજીકરણુ કરીતે સમાજવાદ સ્થાપવાને। તેભ પણુ મયાસ 
કચ. તેના અને રશિયાના પ્રયાસો! વચ્ચેનો! તફાવત તે! સ્પઇ 
જ છે, ખ્રિટનના મજૂરપક્ષે પોતાનુ ધ્ચેય સિદ્ધ કરવા હમેશાં, 
શાંતિમય સાધને જ આશરા લીધે હતે1. તેણે ખધા, 
ઉવોગેપતુ' રાષ્ટ્રીયક્રણુ નહોતું ક્યું”. તેમ છતાં તેને. સ્રુખ્ય 
વિચાર તે। એ જ ઢતે। કે ઉત્પાદનનાં સાધતેોતું સમાજીકરણુ 
કરીને સમાજવાદ સિદ્ધ કરવે।. ક 

પરુંતુ બ્રિટનને! પ્રયાગ પણુ ઉત્સાટુજનકે નથી, એક ખાજુ 
તેમાં સારી ,પેઠે ય'ત્રવતૂતા, ફરજિયાત હુકમપાલત ને 
સૌકરશાહી આવી, તે ખીજી ખાજી સમાજવાદની પાયાની 
અપેક્ષાણમાંથી તેણે એક પણ અપેક્ષા પૂણુ" કરી નહી',. એ - 
વાત'હુવે સાવ સ્પટ થઈ ગઈ છે હે એક મજૂરને માટે પાતાના 
ઉદ્યોગના માલિક હેનનરા કે હાખો। શેયરહોલ્ડરા હોય અથવા 
શા્જ્ય હોય તેમાં કોઈજ કરક પડતે! નથી. તેને! પગાર, 
તેના અધિકારો અને સૌથી વધુ મહત્ત્વનું તો એ કે તેના 
કોમના'સ્વરૂપુ અતે.કામની પ્રકિયામાં એની ભૂમિકા તે! એની 
એ જ રહે છે. ક 

અલખત્ત, રાષ્ટ્રીયકરણુને લીધે મજૂરને કેટલાક લાભે! 
જરૂર મળ્યા છે, જે, મૂડીવાદી અથત'ત્ર હેઠળ શકય ન અન્યા 
હોત. વળી, મજૂર સરકારનાં પગલાંએ। દ્રારા સમાજવાદતવું મૂછો 
પ્ચેય નને કે સિદ્ધ નથી થઈ શક્યુ*, છતાં બ્રિટિશ સમાજવાદ 
ષ્રિટિશ પ્રજાના જીવનમાં કેટલાક ઘણા સહેત્ત્વના ડ્રેરફારે 
જર્‌ર આણ્યાં છે, આવો એક ડ્રેરફાર છે, સ્વાસ્થ્ય માટેની 
સામાજિક સ'રક્ષણુ ચોજના. આજે બ્િટનમાં કોઈ પણુ 
માણુસે ખીપ્નારીને કારણે પોતાનુ' જીવન અસ્તવ્યસ્ત થઈ જરે 
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એવે ભય સેવવાની જરૂર નથી, તદુપરાંત બ્રિટનમાં ઉઘોગોવું' 
સર્યાદિતિ પ્રમાણુમાં ( કુલ ઉદ્યોગોના ૧/૫ ભાગનું' » રાષ્ટ્રીય- 
કરણુ થયુ તેટલા માત્રથીચે રાજ્ય આપખાચે અથષ્ત'ત્રતું અઝુક 
અંશે નિય'ત્રણુ કરી શકયુ', અને તે નિય'ત્રણુને લીધે બ્રિટિશ 
અથ*ત'ત્રને ફાયર થચે1. ક 


* પરતુ મજૂર સરકારની સિદ્ધિઓ માટે અદખ તે પ્રશસા 
સાથે પણુ કહેયું પડશે કે સમાજવાદને આપણે માત્ર આથિષક 
અથમાં 'નહીં' પણુ માનવીય અથમાં લઈએ તે! મજૂર 
સરકારનાં પગલાં સમાજવાદની સિદ્ધિ માટે સહાયક નીવડે 
તેવાં નહોતો. વળી, તેથુ તો હજી માત્ર શરૂઆત જ કરી 
હતી અને તેને વધુ સમય મળ્યો હોત તે! તે સમાજવાદની 
દિશામાં આગળ વધત, એવી દલીલ પણુ ગળે ઊતર્‌ એવી 
નથી. સમાજીકરણુ ને કેન્દ્રિત આચે।જનને। એણે જે રસ્તે! 
લીધેલો તે સમાજવાદ તરક લઈ જનાર છે જ નહી”. તેનાથી 
સાણુસનુ' પરાયાપણું* ઘટરો નહી તથા એક નવે! સમાજ; 
એક નવી જીવનપદ્ધતિ પાંગરરો નહીં. 

એક ખાજુ સાવિચેત સામ્યવાદનુ' ભયકર પરિણામ અને 
ખીજી ખાજુ મજૂર પક્ષના સમાજવાદતું' નિરાશાજનફ પાર- 
ણામ, એ ખેઉતે લીધે ઘણા તેકશાહી સમાજવાદીએ હતાશ 
સે કિ'કત્વ્યમૂઢ થઈ ગયા છે. કૅટલાક હજી સમાજવાદતે 
વળગી રહ્યા છે, પણુ સે તેમાંની પાકી શ્રદ્ધા કરતાં વધારે ત્રો 
અહં કે ડુઠીલાઈને લીધે. બીજા જૃટલાક સમાજવાદી 
પક્ષમાંના પોતાનાં નાનાંમોટાં કામોમાં એટલા વ્યસ્ત રહે છે 
જુ એમને ચિ'તન સાટે ઝાઝો અવકાશ જ્‌ નથી રહેતે! અને 
તેથી તેઓને હાથમાંની વ્યવહારુ પ્રવૃત્તિઓથી સમાધાન 
મળી રહે છે. વળી ખીજા કૅટલાક, જેએ સમાજમાં કશુ 
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પરિવત'ત થશે એ વિરેની શ્રદ્ધા જ સમૂછીગી ચુમાવી બેઠા 
છે, તેએ રશિયન સાસ્યવાદ સામે જેહાદ જગાવવાસે જ 
પોતાનુ* મુખ્ય ફત'વ્ય ગણે છે. તેએ સાસ્યવાદ સામેના 
આક્ષેષાનું વારવાર પારાયણુ કરતા રહે છે, પર'તુ મૂડીવાદની 
કોઈ પણુ જતની મૂળભૂત ટીકાથી તેમ જ લેકકશાહી સમાજ- 
લાદના અમલ માટેતા કોઈ નવાં સૂચનેોથી અળગા રહે છે. 
તેએ એવી અસર જન્માવે છે કે જગતને એકમાત્ર સાસ્ય* 
વાદના ખતરામાંથી ને ખચાવી લેવાય તે1 'જગતમાં 
ખીજુ' ખધુ* તે1 બિલકુલ ખરાખર જ છે. પ્રેમમાંથી જ 
સમૂળગી શ્રષ્ધા ચુમાવી બેઠેલા હતાશ પ્રેમીના જેવુ' એમતુ' 
વતન છે, 


આના એક ઉદાહરણુ રૂપે ડું મજૂર પક્ષની જહાલ પાંખના 
સૌથી પ્રખર વિચારક અતે સકિય આગેવાનોમાંના એક 
શ્રી આર. એચ, એસ. કોસમેનના એક લેખમાંથી અવતરણુ 
ઢાંકીશ, કોસમેન લખે છે, “ આજે આપણે વિશ્વ કહ્યાણુરાજ 
તરફ સતત આગળ વધતા યુગમાં નહી', પણુ વિશ્વકાંતિના 
સુગમાં જીવી રહ્યા છીએ. એટલે આજે સમાજવાદીનું કત*વ્ય 
માનવજાતની ભૌતિક સ્થિતિ સુધારવામાં તેમ જ માનવ- 
સ્વાત'્યતુ' ક્ષેત્ર કમશઃ વિસ્તારવામાં મદદ કરવાનુ" જ નથી. 
ઇતિહાસનાં પશિખળે! આજે ચારેકેરથી સર્વો'જુશ સરસુખ- 
(્યારશાહી તરક્‌ જગતને ધકેલી રહ્યા છે, રશિયન જૂથમાં 
કૈમલિનની સભાન નીતિને કારે આમ થઈ રહ્યું છે, ત્યારે 
સ્વત'ત્ર જગતમાં સેનેજરવાદી' સમાજના વિકાસને લીધે 
તથા સ'પૂણું શઓકરણુને લીપે આસ થઈ રહું છે. સમાજ- 
યાદનું' કતવ્ય ન તે! આ રાજકીય કાંતિસો વેગ વધાશવાતું 
છે, ન તો! તેનો! વિરોધ કરવાતુ' છે (સો વષ" પહેલાં 
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દ્વોગિક કાંતિને! વિરોધ જેટલે! વ્યથ* હતે! તેટલો જ આ 
વિરોધ પણુ વ્યથ* નીવડશે ), પણ સેને સ'સ્કારવાનુ' છે.” 


મતે લાગે છે કે કોસમેનના નિરાશાવાદમાંથી બે ભૂલ 
જન્મે છે. એક તે! મેનેજરવાદી અથવા સ્ટાલિનવાદી સર્વા- 
કુશ સરસુખત્યારશાહીને “ સૂ'સ્કારી ” શકાય છે, ચે 
અનુમાન જ ભૂલભરેલું છે. સ'સ્કારવી એટલે માત્ર તેની 
નિદ્્યતા એછી કરવી, એટલે! જ અર્થ હૈય તે ઠીક છે. 
પરતુ આલ્ડસ હક્સલીએ કૅ યોજ એપરવેલે જે સર્વાકુશ 
સરસુખત્યારશાહીનુ' ચિત્ર દોયું” છે, તે તે! પરાયાપણાથી 
સ'પૂણુપણે ગ્રસ્ત એવા સમાંજતુ' જ છે, જેતુ' માનવીકરણુ 
ક્ષકય નથી. ખીજી ભૂલ કેસસમેનના નિરાશાવાદમાં જ રહેલી છે. 
આવા નિરાશાવાદ માટે કેઈ કારણુ હું જેતે નથી. 
સમાજવાદની અસલ માનવીય ને મુતિક મહત્તવાકાંક્ષાએ 
આજે પણુ ડુનિયાભરના કરડા લોકે! માટે એક સમર્થ 
ધ્ચેય ખની શકે તેમ છે, અને માનવતાવાદી લે।કશાહી 
સમાજવાદ સિદ્ધ કરવા માટે આજે ચરિચ્થિતિ પણુ પહેલાં 
“કરતાં વધુ અતુકૂળ છે. આવી શ્રદ્ધાને લીધે જ હવે હુ* 
આચિ*ક, રાજકીય ને સાંસ્કુતિક ક્ષેત્રમાં સમાજવાદી પરિ- 
વત્્ન કરવા અ'ગેનાં માં સૂચને! રજૂ કરીશ. નેકેતે 
પહેલાં હું' એટલુ' કહી દઉ' કે મારાં સૂચનો ન તે। નવાં છે, 
“ન સ'પૂ્ણુ છે. વળી તે સૂચને। તેની ઝીણી ઝીણી વિગતેામાં 
પણુ ભૂલચૂક વિનાનાં જ જોય એ કાંઈ જરૂરી નથી. માત્ર 
સિદ્ધાંતોની સામાન્ય ચર્ચા કર્યા કરવા જુરતાં તે સિદ્ધાંતો 
જેવી રીતે અમલમાં લાવી શકાય તે અ'ગેના વ્યાવહારિક 
પ્રશ્નો તરક હવે આપલે વળવુ' જેઈ એ, એવી માન્યતાને 
લીધે આ સૂચને! હું' રજૂ કરુ ફુ. 
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રાજ્ફીય લોકશાહી સિદ્ધ થઈ તે પહેલાં કેટલાચે વખતથી 
અઢારમી સદીના વિચારકો! શાસનની લોકશાહી વ્યવસ્થા 
અ'ગેના ખ'ધારણીય સિદ્ધાંતોની અને તે કઈ રીતે સિદ્ધ થાયે 
તેની ચર્ચા કર્યા કરતા હુતા. આજે વીસમી સદીમાં આપણી 
સામે પ્રશ્ન છે, રાજકીય લોકશોહીનો! વ્યવહારમાં કેમ અમલે 
કરવો અને એક ખરેખરા માનવસમાજમાં તેનુ” ઈ રીતે 
રૂપાંત૨ કરવું. આની સામે જે વાંધાએ! ઉઠાવવામાં 'આવે છે, 
“તે સુંખ્યતે નિરાશાવાદને કારણે અને શ્રદ્ધાના  સમૂળાગા 
અલાવને કારણે ઉઠાવવામાં આવે છે, એવે! દાવે। ' કરવામાં 
આવે છે કૅ આધુનિક ઉદ્યોગને મેનેજરા અને ય'ત્રમાનેવોની 
જરૂર છે, એટ્લે ને આપણે આ યીંત્રિક , ઉદ્યોગોને 
છોડીને કરી ₹ટિચો અપનાવવા જેટલી પીછેહઠ કરવો 
સૈયાર ન હોઈએ તે! આ સેનેજરવાદી સમાજ" લથો 
માણુસના થતા ખો।ટા ઉપચોગના ધસમસતા પ્રવાહને ખાળી 
શકીશુ' નહીં. ખીજા કેટલાક વાંધાઓ _ કલ્પનાશક્તિતા 
અભાવને કારણે ઉઠાધવામાં આવે છે, વળી ખીન્ત કેટલાફે 
[વાંધાઓ મનમાં ઊ"ડી જડ “ઘાલીને બેઠેલા ભયને કારવે 
ઉઠાવવામાં આવે છે કે આપણુતે અ'કુરામાંથી સુક્ત કરી 
રેવારો અને આપણુને જીવવાની સ'પૂણું સ્વત'ત્રતા ખક્ષવામાં 
આવશે, તો આપણે કરીશુ' શું ? :- 


“_ પરતુ એ ખાખતમાં કોઈ શક નથી કે આ સામાન્ઝિક 
પશિવિતનના પ્રશ્નો આપણુ રસાયણુશાઓીએ અતે ભૌતિક- 
શાસ્રીએએ અતેક જટિલ પ્રશ્નો ઉકેહ્યા છે તેના જેટલા 
ઉકેલવા અઘરા નથી, અને એ આબત્‌માં પણુ શક નથી કૈ 
જે વિમાતે ને ટેલીવિઝનની જેટલી જરૃર છે તેના ફરતાં 
માનવપુનરુદ્ધારની વિરોષ જરૂર છે. ભૌતિક વિજ્ઞાનો પાછળ 
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આપણે જેટલી ખુદ્ધિ ને કુશળતા વાપર્યો છે તેતો અમુક 
અ'શ માત્ર પણુ આપણે માનવીય પ્રશ્નો પાછળ ખર્ચીએ; તે! 
આપણે અવશ્ય માનવજાતની વિકાસયાત્રા નિરતર ચાકુ 
રાખી શકીએ.. _ 
(૨) પારિવારિક સમાજવાહનેદ સિદ્ધાંત 

ઔગણીસમી સદીના મૂડીવાદની માકર્સ ઉપરની અસરને 
કારશે તેલ ઉત્પાદનનાં સાધનોતુ' સમાજીકરણુ કરવા ઉપર 
વધુ પડતે! ભાર મૂકચે!, વ્યક્તિગત માલિટ્ટી અને મિલકતના* 
અષિકારેએ મૂડીવાદી અથ*ન્યવસ્થાનાં સુખ્ય અ'નેા હતાં. 
સાફેસ" «યારે સમાજવાદની વ્યાખ્યા કરવા બેઠે ત્યારે 
તે આ વતું'ળની ખહાર વિચારી શક્ચે। નહી, આમ, તેની 
શસાજવાદની વ્યાખ્યા મૂડીવાદના પ્રત્યાઘાત જેવી ખની. તેશે 
વ્યક્તિમ્રત મિલકતની પ્રથા નાખૂદ કરવાની અને “ સમાજનું 
છીનવી લેનાશએ। પાસેથી છીનવી લેવાની ” હિમાયત કરી, 
અહી' પણુ માકસ અને એ'જલ્સની વિચારસરણી ખીજ 
સમાજવાદી વિચારકાની વિચારસરણી કરતાં વધુ ખુ્ઝવા 
અસર છેદળ હતી. ખીજા સમાજવાદી વિચારકેએ કામની 
ગ્રકિયાર્મા શ્રમજીવીનુ' સ્થાન, કામની પદ્ધતિની તેના 
વ્યક્તિત્ત પર થતી અસર, તેના સામાજિક સ'બ'ધે। વગેરે 
ખાખતે1 અગે વિચાયું” ડુ. 

જવળ આચિષ્ક ખાખતો અને મિલકતના હકો અગેને. 
આ વધુ પડતે! ખ્યાલ જ સાકસ્ષપ્રણીત સમાજવાદની 
નિષ્ક્ળતાતુ“--અને કદાચ તેની લેકકપ્રિયતાતુ' ય--સુખ્ય - 
કારણુ છે. પરતુ ખીજ નસનાજવાદીસેપ માકસ*વાદની અ'દર 


રહેલો આ ભયસ્થાનેદ વિશે 'ઘણા સભાન છે, અને તેમણે 
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સમાજવાદતુ' ધ્ચેય માડ્સ* કરતાં વધુ સતોષકારક રીતે 
નિરૃપ્યું છેઃ એમણે નિરૂપેલા સમાજવાદને આપણે ૦૦૪ળઘ- 
પ્ાંઇદાંવત્ત ૬૦૮ હીંડત--“ પારિવારિક સમાજવાદ ”ને નામે 
એળખી શકીએ, એમણે એક એવા ઔધોગિક માળખાની 
કલ્પના કરેલી કે જેમાં કામ કરનાર દરેક વ્યક્તિ એક સક્રિયઃ 
અત્તે જવાખદાર ભાગીદાર હોય, ન્યાં કામ વેઠરૂપ ને અથ'હીન 
નહી, પણુ આકષષક તે સહેતુક હોય, જ્યાં મૂડી મજૂરને 
પાતાના હેતુ માટે ભાડે ન રાખતી હોય પણુ મજૂર મૂડીને 
પાતાના ઉપયોગમાં લેતે!' હોય. એમણે સુખ્યત્વે માલિકીના 
પ્રકા પરઃ ભાર મૂફર્વાએે ખદલે કામના પ્રકાર! ઝને માણુસ 
મોણુંસ વચ્ચેના સામાજિક સ'બ'ધા પરે ભોર સૂકચે। હતે!. _ 
વાચકને આ પ્રકારના સમાજ્વાદને સામાન્ય ખ્યાલ આપવા 
હું કોલે કરલુ' તેતુ' નિરૂપણુ નીચે આપુ છું” : 


, “અગાઉ સ્વાત'્ય માટે જે આગ્રહ સેવવામાં આાવતેપ 
હેતતો' તે મૂળભૂત રીતે સાચા છે. પરતુ માત્ર રાજકીય. 
સ્વરાજ્ય એટલે જ સ્વાત"ગ્ય નહીં. સ્વાત'ગ્યની આપણી નવી 
કલ્પના આના કેરતાં ઘણી વધુ વ્યાપક ષહોવી - જેઈ શે. તેણે 
માણુસને। એક સ્વત'ત્ર રાજ્યસાંના એક નાગરિક તરીકે જ 
નહીં પણુ એક ઔદ્યોગિક સગુદાયમાંના સમક ભાગીદાર તરીકે 
પણુ વિચાર કરવે। પડશો. સેકરશાહી ઘરેડમાં ઊછરેલા સુધારકે 
જીવતના નર્યા ભૌતિક પાસા ઉપર જ ખધે। ભાર મૂકચે।. તેને 
લીધે તેણે ખોધે-પીષે સુખી,' પહેરવે-એહઢવે સુખી- અને 
રહેવે-કરવે સુખી, વપ ય'ત્રવત્‌ માનવોના ખતેલા, 
સમાજનુ' જ ચિત્ર પોતાની સમક્ષ દોયુ“, અને -અા માનવ- 
ય-ત્રો પોતાનાથી મોટા એવા રાન્સ્યરૂપી યત માટેકામ કરે 
_ છે, એમ માન્યું. આની અવેજીમાં વ્યક્તિસ્વાત'યવાદીએ એ 
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વ્યક્તિસ્વાત%્યના મહારા હેઠળ ભૂખમરા ને શુલામીને। 
વિકલ્પ માણુસ સમક્ષ ધે. હવે નૂતન સમાજવાદ માણુસને 
અરી સ્‍્વત-ત્રતા આપશે. તે માણુસને વ્યક્તિસ્વાત'ત્્યની 
આવરી ત્આાપશે અને સાથેાસાથ આર્થિક ભી'સમાંથી સુક્તિ- 
નીચે ખાંહેધરી અપપરો. તે માણુસને એક સમસ્યા તરીકે 
નહી' પણુ એક માણુસ તરીકે જ લેખશે. 

“અરુ જતાં નરી રાજકીય સ્વત'ત્રતા હસેશાં બ્રામક 
વીવડે છે,- એક માણુસ અઠવાડિયાના સાત દિવસ નહી' તે 
છ દિવસ પણુ 'જે આશિક શુહ્યામીમાં રહેતો! હોય, ત્તાતે 
પાંચ વષેષ એક વાર મતદાનના ચિઠ્ઠા પર ચાકડી કરવા 
, માત્રથી સ્વત'ત્ર ખની જતે। નથી. એક સામાન્ય માણુસ માટે 
સ્વત'ત્રતાસા ને કાંઈ પણુ ભથ' છેય તેપ તેમાં તેના 
કામ અ'ગેની સ્વત'ત્રતાતે। સમાવેશ થવે1 જેઈએ, મારા 
કામને દોર મારા જ હાથમાં છે એવી ન્યાં સુધી કામ 
કરનારને પ્રતીતિ નહીં' થાય ત્યાં સુધી તે યુલામ મનેદશામાં 
જ રહેશો, પછી ભલે ને રાજકીય વ્યવશ્થા્માં ગમે તે ફેરફાર 
થાય સે ! માલિક ને મજૂર વચ્ચેના સ'બ'ધમાં અપમાનજનક 
વ્યવહાર ન થાય એટલું જ પૂરતું” નથી, રાજ્ય-્સમાજવાદં 
હેઠળ પણુ કામ કરનારની ગુલામીમાં કોઈ કરક પડતે નથી. 
મારા માથા ઉપરતુ' શાસન વ્યક્તિને ખદલે રાજ્યતુ' બને 
તેથી તે કાંઈ એ'છુ' ડ'ખીલુ' ખનવાતુ નથી. પોતાના કામ 
અ'ગેનું સ્વ-શાસન શમ રાજકીય સ્વત'ત્રતાની માત્ર સુરવણી જ 
નહી', ખલ્કે પૂવ-શરત છે. 

૬ સાણુસ આજે બધે જ"જીરામાં છે, અને એક વ્યક્તિની 
જુ એક રાજ્યની ગુલામીમાં રહેવું તે નાલેશીલયું” છે, એમ 
જ્યાં સુધી માણુસ અતુભવરે નહી”, ત્યાં સુધી આ . જજીરા 
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નહી* તૂત. ઘણા લેકે ભૌતિક ક'ગાલિયતમાં સખડે છે, 
તેના કરતાં સ્વાત'્ય અને આત્માંવશ્ચાસની ભાવના ક્ષીણુ 
થઈ રહી છે, તે આજે માનવસ'સ્જાંતનેો રાગ છે. જગતમાં 
પશ્વિત"ત આણુમારો ખળવેો દાનધમી* “ સુધારા ”માંથી 
નહી જન્મે, પણુ માણુસની સુક્ત થવાની અદસ્ય આકાંક્ષા- 
'માંથી જન્મશે. પાલે એકમેક ઉપર અવલ'બેલા છે એવી 
પૂણુ" સભાનતા સાથે માણુસો સામૂહિક રીતે કામ કરરે, 
પરંતુ તેએ ખીજા કોઈના નોકર તરીકે નહીં પણુ , પોતાને 
માટે જ કામ કરરો. એમની સ્વત'ત્રતા એમને કૅ!ઈ દ્વારા 
ઉપરથી અપારે નહી', પણુ તેએ પોતે જ પોતાની મેળે એ 
સ્વત'ત્રતા પ્રાપ્ત કરશે. ર 


* _ તે। પછી સમાજવાદીએ। સ મજૂરોને ્મેવી શ્પપીલ કરવી 
ન જેઈ એ કે “ગરીબાઈમાં સખડવું એ ડુઃખદાચક નથી 3 અતે 
તમે શુ' ગરીબોની ઉન્નતિ માટે મદદ નહીં કરો ?” આતે 
ખદલે હવે સેમણું મજૂરને કહેવું સેઈ શે કે “ ગરીબાઈ 
એ તેદ માણુસની ગુલામીતું એક ચિહ માત્ર" છે. એને દ્ર૨ 
કરવી હોય તે તમારે ખીજાને તમારા શ્રમ વેચવપતુ' ખ*ધ 
કર્‌ીને તમારી પોતાની જાતમાં (વશ્ચાસ મૂફતા યલુ' એેઈએ,” 

જ્યાં સુધી સુખસગવડ કરતાં સ્વત'તતાને પહેલું સ્થાન 
આપવાનુ શ્રમજીવી નહી' શીખે ત્યાં સુધી તેના નસીખમાંથી 
ખીન્તના ગુલામ થઈ ને કામ કરવાનુ” નહી' ટળે. એટલે હુવે 

સામાન્ય માણુસ “ન્યૂતતમ સભ્ય જીવન-ધોરણુ”' મેળવવાના 

હેતુથી સમાજવાદી નહીં' બતે, પણુ એ પોતે ચુલામીની શરમ' 
અનુશવે છે અને માણુસોને શુલામ ખનાવવાની આવી 

ભજૌવોગિક વ્યવસ્થાને નાબૂદ કરવાનો એણ નિરધાર કર્યો છે,” 
એ હૈતુથી-હવે]સામાન્ય માણુસ સમાજવારી ખન. 


શાણુપણુ ભણી ૨૧૩ 


« સે। પછી શ્રમજીવીએ એ પેધ્તાની સમક્ષ કેવા આદશ 
રાખવા જેઈએ ર૨ તેએ “ ઉદ્યોગે પર અ'કુશ ”ની જે 
માગણી કરે છે તેનો શે! અથ થરે આતે! જવાખ બે 
શખ્ટોમાં આપી શકાય--“ સીધુ સ'ચાલન, ” ઉદ્યોગ ચલા" 
વવાની ખપી જવાખદાર્‌ી તેમાં ફામ કરતા માણુસોને સોંપી 
રવી જેઈએ. ઉઘોગ અને વેપારના સમગ્ર જટિલ ત*ત્રને 
એમણું સમજવુ' જોઈ એ, અને તેના ૫૨ નિય%ત્રણુ રાખવું” 
જેઈગે. આથિક શ્ઞેત્રમાં તેએ સમાજના પ્રમાણુભૂત 
પ્રતિનિધિ ખનવા ન્તેઈ એ.” મી 


(૩ ) સપ્માજિક અને સમાનસશાસ્રીય શ'કાએ 


કાવા પારિવારિક સમાજવાદ તરફ જવાના વ્યવહારુ 
પગલાં કયાં હોઈ શકે તે અ'ગે વિચારતાં પહેલાં આપણે એવી 
શકયતા સામેની સુખ્ય શ'કાએ। અ'ગે વિચારી લઈ એ. 


પહેલી શ'કા ઔધોગિક કામના પ્રકાર અંગેના ખ્યાલને 
કાર્ય ઊભી થાય છે. ઘણા વિચારવાન માણુસૈતુ' ચે 
પ્રામાણિકપણે એમ માનવું છે કૅ આધુનિક ઉદ્યોગોની અ'દર 
કામતે। પ્રકાર જ ય'તવતૂ , રસહીન અને માણુસના વ્યક્તિત્વને 
વિચ્છિન્ન કરી સૂકૅ તેવા છે. તેમાં શ્રમવિભાજન એટલુ' 
ખધુ' હુદ ખહારતું કરવુ પડતુ હોપ્ય છે કે એક માણુસને 
ભારો આવતે સમગ્ર કામને! અલ્પ અ'શ તે માણુસના રસને 
તેમ જ તેની એકાગ્રતાને તળવી રાખવા માટે પૂરતો નથી 
* નીવડતે।, એટલે જટિલ ય'ત્રપ્રધા ઉઘોગે।ની અ"દરના કામને 
રસભયુ“ અને અથભયું” ખનાવવાની વાતે। શેખચલ્લીના 
તરગ જેવી છે. એ વાતોને વળગી રહીશુ' તે। છેવટે આજના 
સવોગિક ઉત્પાદનને તિલાંજલિ આપીને હપ્ત-ઉવોગેપતો 


૬૪ ક્ષાણુા શમાજ 
* આશરા લેવાની જ તમારે હિમાયત કરવી પડરો.. 


ભવી શકા વ્યપ્ત કરીને તેએ। કહે છે કે આને ખદલે 
ખરી રીતે તો આપણુ ધ્યેય કામને હજી આજના કરતાંચે 
વધુ અથ્ષ્હીન અને વધુ યાંત્રિક ખનાવવાતું હોવુ' જેઈ એ, 
છેલ્લાં સા! વષ*માં આપણે જેયુ' છે કે ય'વોનો આશરે લૈવાથી 
કામના કલાકોમાં બેહહ ઘટાડો કરી શકાયે! છે. એટલે ૪ 
કલાકના રોજની કે પછી ૨ કલાકના રોાજનીચે કલ્પના 
અબ્યવહારુ નહી' ગણાય. કામના પ્રકારમાંચે એકદમ, સુધારે 
થચેલે। છે. કામની પ્રકિયાના આજે તે એટલા ખધા ભાગલા 
પાડી નાખવામાં આવ્યા છે કે એક. મજરે માત થોડુ 
અમથુ' ચ'ત્રવતૂ કામ કેરવાનુ' રહે છે, અને તેને કશુ 
સક્રિય ધ્યાન આપવાની જરૃર જ પડતી નથી, એટલે તે 
ખુશીથી મનભાવતા તરંગો ને દિવાસ્વપ્નોમાં રાચી શકે છે. 
વળી સ્વય'સ'ચાલિત ય'ત્રોના આ જમાનામાં તે! સાણુસે 
મત્ત ચે!ડી રેખર્ખ શખવાની કે ચાંપ દખાવેવાની જ રહે 
છે. એટલે આપણે તે! હવે કામને સ'પૂણુ'પણે સ્વચ'સ'ચાલિત 
કરી નાખવાનો જ મયત્ન કરવો નેઈ એ. -પછી માણુસે 
માત્ર રાજના બે-ચાર કલાક જ કામ કરવુ' પડશે. એ 
કામ પણુ ખિલકુલ અગવડ વિનાતુ' હરો. તેના પર માણુસે 
માજી ધ્યાન આપવાનું નહી' રહે. અપણે - રોજ ઊઠીને 
આપણા દાંત કેવા સાકફ્‌ કરીએ છીએ 1! આપણુને 
તેની ટેવ પડી જ્ય છે એટલે આપશે તેને વિશે સભાન 
નથી બનતા, પણુ નિત્યકમ પ્રમાણે તે ફિયા થતી રહે છે. 
તેવી જ રીતે આ ઉત્પાદનની પ્રક્રિયા પણુ આદત પ્રમાણે 
ચાલતુ' એક રાજિ'દુ કામ જ ખની જરો. અને દરેકના 
જીવનનુ* મધ્યળિ'દુ ખનરો કુરસદના કલાકે!. 


* શાયુપણુ ભણી ટ્ક્ષ 


ઉપર-ઉપરથી તેતાં તે! આ દલીલ ઘણી મરવીતિકર જણાય 
છે. માણુસને કરવી પડતી વેઠ આછી થાય અને કામ સહેકુ', 
સગવડભયુ” તે સાક્સુથરુ' ખને તેમાં તે કેણુ ના પાડવાનું ? 
પરતુ “ખધુ'કામ સ્વય'સ'ચાલિત યતો દ્રારા થતુ' હોય ” 
એવા આદશ” એફ શાણા સમાજ સમક્ષ આપણે રાખીશું કે ? 
એવી ઘણી બાખતે। છે, જે આપણુતે આતે! હકારમાં જવાખ 
આપતાં રકે છે. જ 

- તાજેતશ્માં કરવામાં આવેલ એક ઝીણુવટભરી સરવે તે! 

અમ કહી જય છે કૅ કામતુ' આત્ય'તિક ય'્રીકરણુ કરી 
નાખવાથી તે! તેના વિશે માણુસના મનમાં અણુગમો પેદા 
થાય છે. ય'ત્રવતૂ એકની એક કિંયા એકધારી કરવાથી 
-*માથુસ કયળે છે. વળી, તેતે કારલે મજૂરને તરંગો ને 
દિવાસ્વપ્તોસાં રાચવાતે। અવકાશ મળે છે, તે કાંઈ આવકારવા 
જેવું થાડુ' જ છે? દિવાસ્વપ્ન સે કાંઈ માણુસને તાજગી 
ખક્ષનારી કે આરામ આપનારી ચીજ નથી, ખરુ' નેતા એ 
તે! જિ'દગીની વાસ્તવિકતાથી નાસી છૂટવા જેવું છે. વળી, 
કેઈ પણુ કામ સકાગતાપૂ્વક ને સે્યાન દઈ ને કરવાથી યાક 
લાગે છે અને એકાગ્રતા વિતા નફકરાની જેમ કરવાથી 
માણુસનુ' ચિત્ત પ્રરુલ્લિત રહૈ છે--એ માન્યતા 'બિક્રદ્લ 
ભૂલશરેલી છે, બલકે ખરી રીતે તો! એકાગ્રતાપૂવક દિલ 
દઈને ફરેલી કોઈ પણુ પ્રવૃત્તિ હમેશાં સ્ફૂતિદાયક જ હોય 
છે, જે પ્રવૃત્તિમાં માણુસને રસ ન હોય, તેમાં તેને થાક ને 
ક'ટાળે લાગે છે. પોતાના ત્તત-અતુભવર ઉપરથી કૅઈઈ પુ 
માણુસ અ કથનની સચ્ચાઈ વિશે ખાતરી કરી શકરો, 

તળી, આપે સાત્ર યુરાપ-અગપેરિફાનો જ નટી" પજ 
એશિયા-અઆફિકાતોય વિચાર કરીએ તે! સ્વય'સ'ચાલિન 


૨૧૬ શાણે શમાજ * 


2 5)કરણુ માટે હજી વરવો જેઈ શે. આવતાં સોએક વષષમાં તો 
કામના કલાકો ઘટીને બે-ચાર જેટલા થઈ ન્ય એવી કોઈ 
શકયતા આજે દેખાતી તથી. ત્યારે આટલા હાંખા વખત 
સુધી માણુસ પોતાની શક્તિ અય*હીન કામ પાછળ જ લેડક્તે 
રહેશે, તે! તેની તેના ઉપર કેવી વિપરીત અસર થશે ? એ વધુ 
ને વધુ પરાયાપણુ' નહી અનુભવે ? ખરુ' જેતાં તે! લગીરે 
પરિશ્રમ વિના કામ થતુ' રહે એવી કલ્પના જ એક તરગ 
નથી ? અતે તે આળસું તે ચાંપ-દાખ મનેદશામાંથી જ નથી 
જન્મ્યો $ પ્રવૃત્તિ એ માણુસના જીવનનું એક પાયાતુ* અગ 
“નથી? તો! પછી એને સ'પૂણુ“પસે અથ*હીન . કેમ ખનાવી 
સુકાય ? કામને। પ્રકાર પોતે જ માણસના વ્યક્તિત્વને ધડનારુ' 
*એક અનિવાય* પરિખળ નથી ? સ'પૂણું' ય'ત્રવત્‌ કામને લીધે 
« જવન પણુ એવું જ સ'પૂણુ* ટ'ત્રવત્‌ નહી” ખની જાય ?. 


હવે આપણે ખીજા' કેટલાંક મ'તવચો તરક ,વેળીએ. 
આધુનિક ઉવોગોની અજરતુ* કામ આંકષ'ક ને અથ્જ્પૂ્ણુ 
બનાવી શકાય ખરુ' ? ઘણુતુ* કણહેયું એમ છે કે આધુનિક 
કારખાનાએની અ'દરના કાસેતે! પ્રકાર જ એવે છે ક્રેતે 
,કંદી ર્સભયુ” તે સ'તોષકારક ખની જ ન શકે, વળી, કૈટલુ'ક 
કામ તો! એકકમ ક'ટાળાજનક ને કઠે એવું છે, અને છતાં તે 
 ાવશ્યક છે. આધુનિક ઉવોગની અજર ખુદ્ધિ ને 
૮ કૅશળતા પણુ એટલી નેઈતી હોય છે[કે તેની વ્યવસ્થા ને 
વહીવટમાં મજૂરને સફિય ભાગીદ્દાર બનાવવાનુ'ચે શક્ય ખને 
તેમ નથી, તેમે કરવા જતાં તો અરાજકતા ફેલાય. એટલે 
આ અચંજ્યવસ્થામાં ખ'ધમેસતા થવા સાઢે સાણુસે ચૂ' કે 
ચા કર્યા વિના આજ્ઞા સુજબ કામ કયે* રાખયું નેઈ એ, અતે 
રતા ગુજ્બના રાજિ'દા કામને પોતે અતુફૂળ થઈ જવું 


શાણુપણુ ભણી ફેક્હ 


જેઈએ. માણુસ સ્વભાવે આળસુ ને જવાખદારી ટાઈ 

છેં; એટલે એને તે। અલિકમ કૅ સાહજિકતા વગેરેની ઝાઝી 

વ કર્યા વિના એકધારુ' કામ કરવાની ટેવ પાડી રવી 
ડિ 


હવે આ દલીલે। અગે આપણે વિચારીએ, માણુસ સ્વભાવે 
આળસુ છે એવી માન્યતા સામાન્ય માણુસ તેમ જ માનસ- 
સાસ્રીઆ હજીયે ધરાવે છે, એ ઘણી આશ્ચર્યની વાત છે. 
-આળસુપણુ' એ માણુસ માટે ક્વાભાવિક છે જ નહી', ખહકૅ 
આળસ એ તે એક માનચિક ખીમારી ગણાવી નઈ એ. ખરુ' 
જેતા તેણ જિગીથી અને પોતાની જાતથી ક'ટાળી જવુ, 
પરાઈ જવુ”, એ એક ખરાખમાં ખરાખ માનસિક યાતના છે. 
નિંષ્કયતાતે કારણે જે ગ્લાનિ જન્મે છે, તે માથુસ સહન 
કરી શકતે! નથી; અને તેથી આશિક કૅ ખીજે કોઈ લાભ ન* 
થતો હોય, તોયે માણુસ પોતાની શક્તિ કોઈ ને કોઈ 
અથધ્પૂણ* કાય*માં ખચ*વા માટે હમેશાં આતુર હોય છે. 


૬૪” આળકેસો દાખલો લે. તેએ કયારેય આળસુ જણાય 
છેં? «રીક ગોત્સાહુન મળે કે, અથવા તે। તે વિના પણુ, 
તેએ રમતમાં, કે પ્રશ્નો પૂછી-પૂછીને નવું નવુ' જાણુવામાં, કૈ 
વાર્તાએ સાંભળવામાં હંમેશાં મગ્ન હોય છે. અને એમની 
આ ખધી પ્રવૃત્તિ પાછળ એ પ્રવૃત્તિ કરતાં કરતાં જ જે આનદ 
સળે છે તે સિવાય એમને ખીજે કે!ઈ હેતુ નથી હોતે, * 
માનસ-ચિકિત્સાની અ“દર આપણે જાણીએ છીએ કૅ કોઈ 
માણુસને કશુચે કરવામાં કાંઈ રસ ન પડતે હાથ તે તે 
ગ'ભીર ઔમારીનાં ચિહ્ધો છે એમ ગણાશે. ખેકારીના સમય 
દરમિયાન માણુસને માટે આર્થિક તગી કરતાંચે તેને માથે 
એળાજખબરીપૂવક ડોકી બેસાડાચેલ “ આરામ ” વધુ કછદાયક 


૨૬૧૮ શાણુ। સમાજ 


નીવડે છે, નિવૃત્તિ-વય વટાવી «વાને કારશે જેમને ફરજિયાત 
કામ ખ'ધ કશ્લુ' પડે છે તેએ પણુ તેને લીધે બહુ દુઃખી થઈ 
જાય છે, એવા દાખલા ઘણા જેવા મળે છે. પ 

તેમ છતા, માણુસ સ્વભાવે આળસુ છે એવી વ્યાપક 
સાન્યતા રૂઢ થવ1 પણ્છળ પણુ ઘણાં કારણે! છે. સુખ્ય કારણુ તો 
એ છે કે હષ્ઠીકતમાં આજના કામને। પ્રકાર જ ફૅ'ટાળાજનક ને 
અસ'તેોષકારક છે. તેનાથી એટલી ખધી માનસિક તાણુ ને 
વ્યગ્રતા ઊપજે છે કે કામ પ્રત્યે નક્રત આવી 'ત્તય છે. 


પરિણામે માણુસ એ કામમાંથી ઝટ છૂટવાની ઝ'ખના કરતે _ 


થઈ જાય છે, આમ, આળસ અને' કરું કરવું ન પડે એ જ 
ધણુને મન સ્વ્ગ"તા સુખ સસ્રુ' થઈ પડે છે. આના ઉપરથી 


પછી એવી સાન્યંતો પૉંયાતી જય છે કે આળસુપણુ' એ તોઃ 


*માનવમનની એક સ્વાભાવિક સ્થિતિ છે, અતે નહી” કે 
બીમારીનુ' લક્ષણુ. ખરુ' નેતા તે! અથજહીન કામતુ' જ આ 
અનિવાય પરિણામ છે. ' . 
માણુસને કામ કરવાની પ્રેરણા! કઈ રીતે થાય છે, તે અ'ગે 
પણુ આવી જ ખોટી માન્યતાઓ પ્રવર્તતી જણાય છે. 
રૂહિમિત અને લગભગ સવ*સામાન્ય માન્યતા ગ્મેવી છે કે 
“પેસે!” એ જ કામ માટેતુ' સુ'ખ્ય પ્રેરઠખળ છે. આના ખે 
જીદાં જુદા અથ* ઘટાવી શકાય. એક તે! એ જે ભૂખમરાનેા 
શય એ કામ કરવા સાટેતુ' સુખ્ય પ્રેરૂખળ છે, આ અથમાં 
પૈસા અ'ગેની દલીલ ખરેખર સાચી છે, ઘણા પ્રકારનાં કામ 
એવાં છે કે માણુસને ને જીવનનિવોહેતુ' ખીજી' કોઈ સાધન 
મળતું હોય તે મોત્ર પૈસાતે ખાતર એવૉ કામ ફોઈ સાણુસ 
સ્મીકારે નહીં. આપણા સમાજની અ'ટરનોં ન ગમે તેવાં 


વળ 


હલક કોટિના કામો! કાંઈ સ્વેચ્છાએ નઘી સ્ત્રીકારાતાં, પણુ ' 


શાણુપૃણુ ભણી શ્યટ 


પેશ્તે ખાતર આટલાં બધાં માણુસોને એવાં કામ નામરજીએ 
પણુ કરવાં પડે છે. રી છ 

પરતુ મોટે ભાગે આ પૈસાની પ્રેરલાને એ #અયષ્માં 
ઘટાવવામાં આવે છે કે વધુ પૈસો! મેળવવાની ઇચ્છાથી જ 
માણુસ વધુ કામ કરવા પ્રેરાય છે. વધુ આથિ'ક લાભ 
મળવાનુ” પ્રલોભન નહી' હોય તે માણુસ કામ જ નહી ફરે 
અને ફરશે તે! દિલ વિના કરરે, એવી માન્યતા હુજી ઘણા 
લેફેનતા મનમાં પ્રવતે છે. પી ? 

* '- “પણુ વિચારવાની'વાત ત્તે1 એ છે કે આ ઉદ્યોગો જ 
માણુસની પૈસા માટેની ભૂખ રોજખરોજ વધારતા રણે છે, 
જાહેરખખર અને ખીજી ઝુક્તિ-પ્રયુક્તિઓ દ્વારા વધુ ને વધુ 
તવી નવી ચીજ્વસ્તુએ ખરીદવાની માણુસની ભૂખ એટલી 
બધી ઉદ્દીપ્ત કરી મૂકવામાં આવે છે કે આ “ જરૂરિયાતો “ને 
પહોંચી વળવા માટે તેની પાસે પૂરતાં નાણાં જ નથી રહેતાં, 
ઓમ, પૈસાની ભૂખ કૃત્રિમ રીતે ઉદ્દપ્ત કરી મૂકવામાં આવી 
છે, તેને લીધે આથિ“ક પ્રેરણા વધુ પડતું મહત્ત્વ પ્રાપ્ત કરે છે, 
વળી, કામને! પ્રકાર જ ન્્યારે ક'ટાળાજનક અને અસ'તોષ- 
કારક હોય ત્યારે આથિક પ્રેરણા એ જ એક માત્ર પ્રેરણા 
રહે અને તે અગ્રિમ ભાગ ભજવે, તેમાં નવાઈ શીર ખાક 
તતેઃ-એવાયે દાખલા કયાં જેવા નથી મસળતા કે કાસ પોતે 
જે વધુ રસભચુ” હોય, તે તેમાં આથિ”ક દછિએ એછે! 
લાભ થતે। હોવા છતાં લોકે તે જ કામ પસ'દ કરરો ? , 

* પૈસા ઉપરાંત પ્રતિછા;, માન-મરતખેો અને સત્તા, એ પણુ 
કામ માટેનાં મુખ્ય પ્રેરટબખળ ગણાય છે. ખરુ* નેતા પૈસાનું” 
સહત્ત્વ પણુ જેટલુ' સહીસલામતી અને સુખસગવડ ખાતર 
છે તેટલુ” જ પ્રતિધાને ખાતર પણુ છે. માન-મરતબોા આજે 


૨૨૦ શાણા શપાજ 


ઘુ। મોટો ભાગ શજવત્તે હોય છે. નામતુ* પાટિયું' 
વ્યક્તિગત ટેલિફોન, હોદ્દા પ્રમાણે વધુ મોટી ઓકિ્સ, આ 
ખધુ' પ્રેરકબળ રૃપે ઘલા જાગ ભજવે છે. 

આપ, પૈસે, પ્રતિષ્ઠા અને સત્તા એ પ્રનતના મોટા ભાગ 
માટે આજે સુખ્ય પ્રેરકબળે! છે. આ ઉપરાંત પોાતાનુ' સ્વત'ત્ર 
આશિક અસ્તિત્વ ઊભુ' કર્યાનો તેમ જ ખુદ્ધિ તે કુશળતા- 
ભયુ” કામ કર્યાનો સ'તે।ય, એ પણુ કામ માટેનાં પ્રેરકબળ 
ખની શકે, તેને લીધે કામ અથ*પૃણુ" ને આકષક ખને. પરતુ 
આજે આ ખેઉ વાતનુ ઝાઝુ' મહેત્ત્ત રહું નથી; કેમ કે આજે 
સોટા'ભ્ાગના લોકે પોતાનુ” સ્વત'ત્ર કાસ કરવાને ખદલે 
પગારદાર નોકર તરીકે કાસ કરતા થઈ ગયા છે, અને કામને! 
પ્રકાર પણુ એવો! થઈ ગયે છે કે તેમાં "ઝાઝી ખુદ્ધિ કે 
કુશળતાની જરૂર જ પડતી નથી. પોતાની કશીક”આગવી 
મતિભા ખીલવવાને। કે કશી નોંધપાત્ર સિ્ધિ-દાએવવાને! 
વ્યક્તિ માટે ફોઈ અવકાશ જ નથી રહેતો. એટલે મોટા 
ભાગના લોકા નિર્વાડ ખાતર અને 'પાતાની કૅટલીક 
લાલસાએ। પોષવા ખાતર દિલ વિતા હસરડો કરતા રહે છે. 

અસ'તોષ, ઉદાસીનતા, ક'ટાળો, ગ્લાનિ, આન'હ ને 
સુખને! અભાવ, વ્યથતાને। ભાવ અસે જીવન અથ*હીન છે 
એવી એક પ્રકારની પૂ'ધળી લાગણી--આ આજની પરિ- 
સ્થિતિનાં અનિવાય* પરિણામે! છે, આને વિરે લેકે પૂરતાં 
સભાન નથી હોતા. વળી, આ ખધુ' ઢાંકવા માટે તેએ અનેક 
પલાયનવારી પ્રવૃત્તિઓમાં ગળાખૂડ રહેતા હોય છે, અથવા 
પૈસે, સત્તા ને પ્રતિછ્ા પાછળની આંધળી દોટમાં સામેલ થઈ 
જતા હોય છે, પોતાની આંતરિક શૂત્યતાને ભરી દેવા માણુસે 
આ ખધી ચીને પાછળ રેડવું જ પડે ને | ખાકી, આ ઇચ્છાએ! 


શાણુપણુ જણી ૨૨૧ 


કાંઈ માણુસના કામ માટેનાં “સ્વાભાવિક” કે સૌથી મહત્તનાં 
પ્રેરકખળે। નથી. ર 


મોઢા ભાગના લેકે આજે પાહા કામથી સ'તુષ નથી, હ 
એસ માનવા શાઢે, કોઈઆધારભૂત સુરાવો છે ખરો ? 


લોકો પોતાનાં સતોષ તે સમાધાન અગે ઘણી વાર 
જ્તાતપણે અતે" અજ્ઞાતપજે જુદી જુદી લાગણીસ, ધરાવતા 
હૈય છે, મનોવિશ્લેષણુાતત્મમ અતુલવ એમ કહે છે કે ડુઃખ્‌ 
અને અસ'તેષની લાગણી- એકદમ દખાવી રવામાં આવતી 
હૈય છે. સાતપશે માણુસ એમ અનુભવે છે જે પોતે સ'તુષ્ટ 
છે; અને તેની અ'દ૨ ભરેલો અસ'તોષ માત્ર સ્વપ્સે, અનિદ્રા, 
« માનસિક ખીમારી, અને એવાં ખાના લક્ષણિ(માં જ પ્રગટ 
થાય છે, ક 


માણુસ પોતે ફુઃખી ને અસતતુષ છે તે વાત સ્વીકારવા" 
ક્યાર જ નથી થતે।; કેમ ડે તેના મનમાં એક એવી લાગણી 
ઘર કરી ગઈ છે કે અસ'તુષ્ટ હોવું એટલે જિ'દગીમાં નિષ્ફળ 
થવુ'; અને આવી નિષ્ફળતા સ્વીકારવા માણુસ ઝટ તેયાર 
નથી થતે।, તેથી પોતે દુઃખી કે અસ'તુછ તથી, એમ તે મનતે 
સનાવતે। રહૈ છે. કેટલીક વાર એ પોતે ગ્રામાણિકપણે પણુ 
આમ જ માનતે। હોય છે. પણુ એક છૃપો અસ'તેષ તેતા 
જીવનને ઘેરી વળેલે। હોય છે. 


કામના સ“તોષ અ'ગેના રાષ્ટ્રીય સરવેના આંકડાએ પણ 
એ ખાખતમાં ઘણુ' કહી જાય છે : ધ'ધાદારી તેમ જ મેનેજર 
વગ્ષ્માંથી ત્ય ટકાએ, સક્દપોશ ખાણુવગ'માંથી ૬૪ ટકાએ 
અતે મજૂરવગમાંથી ૪૧ ટકાએ પોતાતા કામ અ'ગે 
સ'તોષ વ્યક્ત કર્યો હતો, આના ઉપરથી આપણે નઈ 


૨૨૪ શાણૂ। સમાજ 


%*ખના હોય છે, કોઈ પણુ અથ*પૂણુ* ને નકકર કામની અ'દર 
દિલ રેડીને શક્તિ ખચ*વાની. અને એમ કરવાની જે આપણુને 
અતુકૂળતા મળી નય તે આપલુ એકદમ તાજગી" 
અતુભવીએ છીએ. 


તેમ છતાં ઘણાને થાય છે કે ન્યાર આજના આધોગિક 
ય'ત્રપ્રધાન કામના પ્રકારમાં કોઈ ફરક થઈ શકે તેમ જ નથી,” 
ત્યારે આવા જાનને શે! અથ" ? એ કામને કયારેય આન'- 
દાયક ને સ'તોષકારક ખનાવી શકાય તેમ જ નથી, એ કામના 
ગકારમ[ કાંઈ ફરક કરવો! હોય તો! આપણું આજ સુધીની 
આપણી અધી ઔઘોગિક સિંદ્ધએને તેમ જ યાંત્રિક પ્રગતિને' 

* જે છેડી દેવી પરે, હુ' આ સાથે સ'મત થઈ શકતે! નથી.” 
પણુ આધુનિક કામને કઈ રીતે અથ'પૂણુ* ખનાવી શકાય તે' 
અગે ચર્ચા કરવા પહેલાં આપણ કામના ટેક્નિકલ-પાસા ને 
સામાજિક પાસા વચ્ચેનો ફરક સ્પટતાથી-સમજી લેવો પડશે 


(૪) ગ્રેરકબળનેો પ્રશ્ન 


, કામના ટેકનિકલ પાસાનો અને સામાનિક પાસાને! 
આપઘે ને અલગ વિચાર કરીશુ, તે। જણાશે કે કેટલાંક કામ 
ટેકનિકલ દેછિએ ઘણા આન'દદાયક હેય છે, પણુ સામાજિક 
દેણિએ સ'તેષકારક નથી હોતાં; જ્યારે ખીજ” કેટલાંક કામ” 
ટેકનિકલ દેછિએ ક"ટાળાજનક હોવા છતાં સામાજિક દછિએ. 
ઘણા સ'તોષકારક હોવાથી સ્વીકાય* ખને છે. ર 


' કાખલા તરીડે ઘણા માણસોને રેલવે એન્જીનીઅરનુ કામ. 
ખડ ૧સભયુ' લાગરો. પણુ એ કામ આપણી મહત્વાકાંક્ષા 
સ'તોષપે,એવુ' ચોડુ જ છે ? તેથી લે!કે। તેનાથી ચહિયાતું કામ 


શાણુપણુ ભણી ૨૨૫ 


ફરવાની આશા સેવશે. ખીન્તે દાખલે। લે. ને સમાજમાં તેનુ” 
સ્થાન માલાભયુ” હેત તે! ઘણાને હોટેલમાં વેઈટર થવાનુ 
અહુ ગમત, તેમાં લેકે સાથે હેળવાભળવાની સતત તક 
મળતી હેય છે. ઔક્િસર્માં ગાંધાઈ ને મૂજીની જેમ અથ 
વગરના આંફડાએ ની સાથે કામ પાડવા કરતાં એક વેઈટર 
તરીકૅ કાસ કરવામાં વણા સાણુસોને વધુ રસ ષડશેે, પરતુ 
સામાજિક દેષણિએ વેઈટરતુ” કામ હેલકુ' ગણાય છે અને તેમાં 
પગાર પણુ ઓછે મળે છે, તેથી તે કામ ઘણાને માટે આકષ*ક 
(નથી રહેતું. એવી જ રીતે ટેક્ષી ડ્રાઈવરનો ધ'ધો પણ 
સામાજિક દેણિએ હલકે ન ગણાતો હોત તો ઘણા ટેક્ષી 
હાઇવર થવાતુ' પસ'દ કરત, 
ઘથ્ી વાર એમ કહેવાય છે કૅ કેટલાંક કામ એવાં છે કે 
જાઈ પણુ માણુસ નિરુપાચે જ તે સ્વીકારે. આવા કામ 
તરીકે ખાણિયાના કામને! દાખલે! આપવામાં આવે છે. 
પરતુ માણસો વિવિધ પ્રકૃત્તિના છે અને તેએ ભાતભાતની 
 પૂતેપસાં રાચતા હોય છે. તેથી સને તે! એમ લાગે છે કે એ 
કામમાં પણુ સામાનિન્ક ને આશિક દષ્ટિએ ગેરલાભ ન થત્તો 
હત તે1 કૈટલાથૅ સાણુસો એવા નીકળત, જેમને પૃથ્વીના 
પેટાળમાં કામ કરવાતું અને ખનીને ખોદવાતું કામ ખૂબ જ 
આકષક લાગત. સામાજિક ને આશિક દેછિએ ન્યૂનતા ન 
હોય તે! કદાચ કોઈ પણુ કામ એડું નહીં હોય, જે કોઈ 
સે કોઈ પ્રકૃતિના માણુસને આકષક ન લાગે. 
છતાંચે એટથુ' રુ' કૈ ચ'ત્રપ્રધાન ઉઘોગોની અ'દરનું 
શાજિ'ટુ' કામ ખહુ આન'ટદાયક કે સ'તોષકારક નથી અની 
શકતું. ને કે અહી' પણુ કામના ટેકનિકલ પાસા અને સામાજિક 
પાસા વચ્ચેનો! ફરક મહત્ત્વને! છે. કહાચ એવુંચે ખને ક 
પરષ 


-ચ્ચ્દ શાણા સમાજ 


યેકનિકલ દેછ્િએ કામ આન'દઢાયક ન પણુ હોય અતે છતાં 
સમગ્રપણે કામની પરિસ્થિતિથી ઘણે। સ'તોષ મળતે હોય. 


આ વાત સ્પષ્ટ કરવા ખાતર આપણે કૈટલાક દાખલા 
જેઈએ. એક ગૃહિણી ઘરની સારસ'ભાળ રાખે છે અને રસોઈ 
કરે છે. તેણું એક પગારદાર નોકરડીચે રાખી છે, જે પણુ 
આ જ કામ કરે છે. ટેકનિકલ દષ્ટિએ નેઈએ તે! ગૃહિણી 
તેમ જ નોકરડી ખ'ને માટે કામનો પકાર તે! સરખો જ છે, 
અનેતે ખાસ આન'દદાયક નથી, છતાંચે તે એકના એક 
કામમાંથી ખેઉતે જુદા જુદા પ્રકારનો સતોષ સાંપડરો, 
ગૃહિણીને પોતાના પતિ અને ખાળકે! સાથે એક લાગણી- 
ભચો સ'બ'ધ હશે, જ્યારે પેલી તોકરડીને આવુ* કાંઈ નહી' 
હેય, તેથી ગૃહિણીને આ જામ વેઠરૂપ નહી' લાગે, પણુ પૅલી 
નોકકરડીને તે જરૂર એક વેઠ જ લાગશે, અને માત્ર પૈસાને 
ખાતર તે કામ તેને કરવું પડશે. આ તફાવતનુ' કારણુ ક્પછ 
છે. ગૃહિણી માટે આ કામ,પોતાના પતિ ને ખાળકે। સાથેના 
સમગ્ર સબ'ધના એક ભાગરૂપ છે, અતે આ રીતે તેતુ' કામ 
અથપૂણ છે, જ્યારે તોકરડીનું કામ સામાજિક દિએ 
ખિલકુલ સ'તેષષકારક નથી. 


વાજેતરમાં આધોગિંક સતોવિત્તાનના ક્ષેત્રમાં કરવામાં 
આવેલ સશોધન પણુ કામના ?ેકનિકલ ખે સામાજિક પાસા * 
વચ્ચેના ફૂરકનું મહત્ત્ત દાખવી «તય છે. વળી, તેના પરથી એમ 
પણુ જણાય છે ફે માણુસ પોતાના કામમાં સક્િય તે 
જવાખદારીભચો1 ભાગ ભજ્વતે। હોય તે! તેની પણુ 
ચેતનવ'તી અને ઉત્તિજક અસર થાય છે. તેને લીષે માણુસનેા 
કામ પ્રતેનો! દષ્ટિકોણુ જ ખદલાઈ ન્ય છે. કામ ચ્રત્યેનું 
માણુસતું પરાયાપણુ' એર થાય છે. અને તેની વ્યવઃ 1 સે 


શાણુપણુ ભી ૨૨૭ 


સ'ચાલનમાં પાતાનેચે સૂર છે- એમ માણુસને પ્રતીતિ થાય 
છે, ત્યારે કાસ તરક્તુ' એનું વલણુ ૪ સમૂળશુ' બદલાઈ ન્તય 
છે, કયા ને કેવડા સમૂડુ વચ્ચે તયા કૈવા વાતાવરણુમાં ફામ 
કરવાતુ' છે તેની યે માણુસ પર અસર થતી હોય છે. સમૂડ 
ખહું મોટો ન હોય તો અ'દરાઅ'દરતો સ"પ સહેલે ખતે છે 
અને તેનાથી માણુસને સ'તોધ થતે। હોય છે. કાય*ક્ષમતા ને 
ઉત્પાદન પર આતી અસર થાય છે, 

આ ખાખતમાં યુરાપની અ'ર થયેલા કેટલાક પ્રધોગો 
પણુ સારો પ્રકાશ પાડે છે, કામ માટેના આવા સમુદાચોના 
સોએક જેટલા પ્રચોગે। આજે સુરોપમાં ચાલે છે. તેમાંથી મોટા 
જ્ાશના ક્રાંસમાં છે અને ખાકીના બેહ્જિયમ, સ્વિટ્ઝલે*ન્ડ ને 
હોલાન્ડમાં છે, એ પ્રયોગામાંતા કેટલાક ઓઘોગિક ક્ષેત્રમાં 
છ અને કેટલાક ખુષિ ક્ષેત્રમાં છે. જુદી જુદી વિગતો ખાખતરમાં 
આગ્રચોગેઃ વચ્ચે ફરક હરે, પણુ પાયાના સિદ્ધાંતો એક 
સરખા છે. એટલે આવા એક સસુદપ્યના વણુ'ન પરથી આ 
મચોાગોને પૂરતે! ખ્યાલ આવી જરે. 

ખોઇમાન્ડું એ ઘડિયાળના ખોખ્ખાં ખનાવવા માટેનું સક 
કારખાનુ છે. અત્યારે તે ફાંસમાં આવાં સૌથી મોટાં સાત 
-કારખાનાંએમાંતુ' એક છે. તેની સ્થાપના માસેલ ખણુ'એ 
કરેલી, ૧૯૪૦માં ક્રાંસની હાર પછી ખખુ'ને પોતાની ફટપના 
સુજખવું કારખાતુ” શરૂ કરવાનું સન થયુ". તેને મિકેનિકો ન 
મળ્યા એટલે તેલે રેરીએ માં ફરીને એક હન્તમ, એક વેઈટર, 
એમ નિષુણુ ઔલોગિક કામદારોને ખદલે ખીન્ત માણસોને 
શોધી કાઢ્યા. આ બધા ૩૦ વર્ષથી અએછી ઉંમરના હતા, તેલે 
એ ખધાને ઘડિયાળના ખોખાં ખનાવવાનું ૨ ખવ્યું. તેની શરત 
એટલી હતી કે એ ખધા તેની સાથે મળીને એક એવા 


૨૨૮ રાશ! સમાજ 


તરની “ ખે! ” માટે મયત્ન કરે, જેમાં તોકર અને માલિક 
એવે કોઈ શેઠ ન હોય. સુખ્ય વાત હતી ખો!જ કરવાની...,૪૨ 
અઠવાડિચે એક વાર તેએ! ભેળા સળીને પોતાની એજ 
વિશે સુક્ત ચર્ચા-વિચારણુ। કરતા અતે પોતાની ચોાજજ્નાઓ 
ગેો।ઠવતા, પર'તુ તેઓ કાંઈ માત્ર એક આથિ"ક ત'ત્ર ઊબુ' 
કરવા ભેળા નહોતા મળ્યા, પણુ સપૂ૩જીવનની એક નવી 
પદ્ધતિ ખોળવા ભેળા મળ્યા હતા. તેથી £એમની ચર્સાએ। 
“ કરી-ફરીને પાયાનાં વલણે। ને દષ્ટિકોલ્રો ઉપર આવીને ઊભતી. 
તેથી તેમને પાતાના સમૂડુ માટે કઈક સામાન્ય ભૂમિકા, 
કૅઈકે સામાન્ય નીતિશાસ્ની આવેશ્યકતા જણાઈ. આવી 
કોઈ સામાન્ય ભૂમિકા વિના એક સાથે કામ કરવાને 
કાંઈ અચ નહોતો, અતે તેના વિતા કશું નડું નિર્માણુ પણુ ન 
થઈ શકે, પર'તુ આવી સામાન્ય સેતિક ભૂમિકા શોધવાનું” 
સહેલુ નહોતુ', કેમકે અત્યાર સુધીમાં જે બે ડઝન માણુસો 
ભેળા થચેલા, તેઓ ખપા ભિન્નભિન્ત ધમના તે વિચાર- 
સરણીના હતા, પરતુ તેમણે ન્નેયું કે નીતતિશાઅના કેટલાક 
ચુદ્દાએ તેએ ખપા માટે સવ*સામાન્ય હતા. એ સુદ્દાઓ 
તેમલે સહુએ સવ"સ'મતિથી સ્વીકાર્યા. આ સુદ્દાએ રોજ" 
ખરેજના જીવનના અનુભવ પરથી તેમણે નકકી કરેલા, આ 
રીતે એમના સમૂહનું જે એક સ્વાભાવિક નીતિશાઅ્ર ઊબુ” 
થચુ, એમના જ રાખ્દાસાંન્તેઈએ : 


તમે તસારા પડોશી પતે પ્રેમ રાખશે. 

તમે હુત્યા કરશે નહી”. 

તમે તમારા પડોશીનુ* કરુ બૂરુ' કરરો! નહી”, 
તમે જૂડુ' બોલરો નહી”. 

તમે તમારા વચનને વકાદાર રહેશે, 


શાયુપષણુ ભણી ર્ર૯ 


તસે પરસેવે! પાડીને તમારો રોટલો ૨ળરો।. 
તમે તમારા પડોશી પત્યે, તેની સ્વત'ત્રતા મ્ર્યે 
આદર સેવચેા. 
તપે તમારી પોતાની જાત પ્રત્યે શ્માદર સેવશે।. 
માણુસને હેલકે। પાડતા ખધા હુશુ'થર। સૌ પ્રયમ તમારા 
પોતાનામાંથી દૂર કરવા તમે મયરે।ા, સામાજિક જીવન 
સાટે હાનિકારક એવી અને માણુસને ગુલામીમાં રાખતી , 
ખધી વૃત્તિએ તસે તમારામાંથી કાઢરો। ૨ અભિમાન, 
લોભ, લાલચ, વાસના, ખાઉધરાપણુ', કછોધ, આળસ. 
તસે હસેશ્ાાં એ “ખ્યાલમાં રાખશે! કૈ કટલીક ચીનને 
જિ”દગી કરતાંચે વધુ મૂલ્યવાન છે : સુક્તિ, માનવગૌશરવ, 
સત્ય, ન્યાય. 
તે ખધાએ આ નીતિશાસ્નેો! પોતાના રાજ્ખરાજના 
જીવનમાં શ્રમલ કરવાની પ્રતિત્તા લીધી. તેમલે એકખીનની 
સાયે રહેવાનીયે પ્રતિસ્ઞા લીધી. એકખીજાની ભિન્ન ભિન્ન 
માન્યતા વિચરે આદરભાવ રાખવાનુયે તેમણે નછી કયુ. 
વળી, તે ખઘાએ નવુ” નવુ' શીખવાનીચે ઇ'તેજારી સેવી. 
ઉત્પાદનતા કામમાંથી જે સમય ખચે તે તેમશે સિક્ષણ 
પાછળ ખચ*વાનું રાખ્યું. ત્રણુ મહિનાની અ'દર તેમના કામની 
ઉત્પાદનરાક્તિ એટલી બધી વધી ગઈ કે તેએ। ૪૮ કલાકના 
અઠવાડિયામાંથી હ કલાક જેટલે! સમય ખચાવી શકયા. 
તૈમશે ર] કયુ” ? તૈસણે અ નવ કલાકનો ઉપયોગ શિક્ષણુ 
માટે કર્યો, અને બીજ કામના કલાકોની જેમ આ 
સમય માટે પણુ તેમને પૈસા આપવામાં આવતા. પહેલાં તે 
ખધા એક સાથે સમૂટુમાં સરસ રીતે ગાવા સાગતા હતા, 
પષ્ઠી તેમને મ્ેન્ચ વ્યાકરણુને ક્રી રરો માસી જવાનુ” મત 


૨૩૦ શાણા સમાજ 


થયુ” ત્યાર ખાદ તેમને વેપારી નાસુ' શીખવાની ઇચ્છા થઈ. 
આવી રીતે જુદી જુદી ચીજે સારામાં સાશા શિક્ષકે! દ્વારા 
તેએ શીખતા રહ્યા. શિક્ષકોને પગાર અપાતા. એન્જિ- 
નીઅરિગ, લૌતિકશાસ, સાહિત્ય, માડસ*વાદ, ખ્રિસ્તી ધમષ, 
નત્ય, સ'ગીત અને ખાસ્કેટ ખોલના આવા વગે ચાલ્યા. 


તેમને સિદ્ધાંત હતે! : “અમે માણુસની ટેકનિકલ પ્રવૃત્તિથી 
શરૂ કરવાને ખદલે ખુદ સાણુસથી જ આરભ કરીએ છીએ. 
અમારા સગુદાયવું સૂત્ર ભેળા મળીને “ભેછી' કરવાતુ*”' નહી”, 
પણુ ભેળા મળીને “કામ કરવાનુ*” છે, અમારુ પ્ચેય 
ઉત્પાદન વધારવાનુ' કે વધુ પગાર મેળવવાનુ” નહી”, પણુ એક 
નવી જીવનપદ્ધતિ નિર્માથુ કરવાતુ* છે. * આ અતે આવા 
ખીજા સસુદાચે। નીચેના સિદ્ધાંતો! ૫૨ રચાયેલા છેઃ 


0) સાણુસને તેના શ્રમને પૂર્પૂરા ખદલે! મળી રહેવો! . 
જેઈ એ, (૨) પોતાની જાતને કેળવવા મારે માણુસ શક્તિ- 
માન ખનવો ત્તેઈએ. (૩) પોતાના સસુદાયના સામૂહિક 
ગુંરુષાથ'માં માણુસે રત રહેવુ* જેઈ એ. આ! સસુહાય ખહુ 
મોટો પણુ ન હોય--વધુસાં વધુ ૧૦૦ કુટુ'બોને।. (૪) માણુસે 
સમસ્ત જગત સાચે સકિયપણે સ'પ૩માં રહેવુ” સેઈ એ, 


ઉપરના સિદ્ધાંતો તપાસતાં એક વાત ધ્યાનમાં આવે છે, 
ચીજવસ્તુઝો ઉત્પન્ન કરવી તે મેળવવી, એ જીવનનુ મધ્ય- 
બિ'હુ ખનવાને' ખદલે માનવનસ'બ'ધોની શૈધ કરવી, તેની 
માવજત કરવી અને તેતો વિકાસ કરવો, એ જીવનતુ* સધ્ય- 
ખિડુ ખને છે. ભૌતિક પદાર્થોની સશ્કુતિને બદલે જીવ'ત 
વ્યક્તિઓની સસ્કૃતિ, અથવા વધુ સારી રીતે કહેનુ' હોય તે 
થ્યક્તિ-વ્યક્તિ વચ્ચેના જીવ'ત સ“પ૩'ની સ'સ્કૃતિ, 


શાણુપષ્ુ ભણી ૨૩૧ 


કેસાની ચૂકવણી બાખતર્માં વ્યક્તિના માત્ર ધ'ધાદારી 
કામને જ નહી', પણુ સમૂહ માટે ઉપયોગી હૅપ્ય એવી કઈ 
પણુ માનવીય પ્રવૃત્તિને પણુ પ્યાનમાં લેવામાં આવે છે. 'એક 
મિકેનિક જે વાચેણલિન પણુ વગાડી શકતે। હોય તથા સ્વભાવે 
આન'ઠી અને મળતાવડા હોય તે! સસુદાયને સાટે વધુ 
ઉપચોગી છે. સસુદાયમાં કામ કરતા ખંધા માણુસોને 
ખહાર્તાએ કરતાં સરેરાશ ૧૦ થી ૨૦ ટકા જેટલું વધારે 
સમછાતર રહે છે. * 
સસુદાયે ૨૩૫ એકરવું' એક ખેતર પણુ લીધું છે. રયાં 
સસુદાયમાં કામ કરતે દરેકે દરેક જણુ તેસ જ તેની પત્ની 
પણુ વરસમાં ત્રણુ વખત દસ-દસ દિવસ કામ કરે છે. વળી, 
દરેકને એક મહિનાની છુટ્ટી હાય છે. એને અથ એ થયે! કે 
કાશ્ખાનપર્માં તેએ વરસે દહાડે માત્ર દસ મહિના કામ કરે 
છે. આતુ' કારણુ ફ્રેન્ચાને ગ્રામ્યપ્રદેશ માટેને। લાક્ષણિક પ્રે 
* જ નથી, પણ એમની એવી દઢ માન્યતાચે છે કે કેઈઈ પણુ 
માણુસને ભૂતિથી સમૂછગે। વિખૂટેપ પાડી રૃવોા એઈ એ નહી. 
સૌથી વધુ રસપ્રદ ખાખત તે! તેમચ કૅન્દ્રીકરણુ અને 
વિગેન્દ્રીકરણુ વચ્ચે કઈ રીતે સમન્વય સાધ્યો છે, તે છે: 
તેમણે તરાજકતાના ભયનેય ટાળ્યો છે અને સાથોસાથ 
સસુદાયતા દરેકે દરેક સભ્યને કારખાના અને સઝુદાયના 
જીવનમાં એક સકિય અને જવાખદાર ભાગ ભજવતે' કર્ચો છે 
અઢારમી અને એગણ્‌ીસમી સદીમાં જેમ આધુનિક લોકશાહી 
શાસન મપ્ટેના ઝ્યાલે1 ખ'ધાયપ હેતા, સેમ આ ઔવોગિક 
એકમની વ્યવસ્થા ગેના ખ્યાલ્ે પણુ ઘડાતા ગયા. 
સસુદાયની અ'તિમ નિર્ણાયક સત્તા “ સામાન્ય સભા ” 
ની રહે છે, જે વરસમાં ખે વાર મળે છે. માત્ર સર્વાતુમતિએ 
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લેવાચેલા નિણુ'યો જ સશ્ચોને ખ“'ધનકર્તો ગણાય છે. સામાન્ય 

સભા સસુદાયના વડાને ચૂ'ટી કાઢે છે, તે પસ'દગીયે સર્વાતુ- 
મતિંએ જ થવી જેઈએ. આ વડા એક મૅનેજરની જેમ 

ધ'ધાનુ' સૌથી સારુ' ટેકનિકલ જ્ઞાન ધરાવતો! હોય એટણું જ 

ફેર્તું નથી, તે નિઃસ્વાથી*, સેવાભાવી, પ્રેમાળ અને આદશરૂપ 

પણુ હોવો નેઈએ. આવા શુથ્રા વિનાના વડાનું શાસન 

સ્વીકારવું એ તે। નરી કાયરતા છે | આ વડાની સુદત ત્રણુ 

વષ'ની હોય છે, ત્યાર ખાદ ગએ પણુ પાછે! એક સામાન્ય , 
કાયર અની જાય છે, વડાને સામાન્ય સભાની ઉપરવટ 

વીઢોતે। અધિકાર હોય છે, સામાન્ય સભા તેતે તાબે થવા ન 

સાગતી હેય તે। વિશ્વાસની દરખાસ્ત પસાર કરવી પડે છે, તે 

ને સર્વાતુમતિએ પસાર ન થાય તે! વડા પાસે ખે વિકલ્પ રહે 

છે, કાં તે! સામાન્ય સભાતુ' માનવું, કાં રાજીનાસુ' આપવુ. 


સામાન્ય સભા એક કારાખારીને પણુ ચૂટી કાઢે છે, જે 
વડાને વહીવટમાં મદદ ફરે છે. કારાખરી દર વષે ચરટાય છે 
અને ગંછામાં ઓછી દર ચાર મહિને મળે છે. તેમાંચે ખધા 
નિણું'ચોા સવૌનુમતિએ જ લેવાય છે. કારાખારીની અ'દર 
એક સાગ'દર'ક સમિતિ રચવામાં આવે છે, જે દર અઠવાડિયે 
મળે છે. સસુહાયમાંની અપધ્રી જવાખદાર જગ્યાએ। પરની 
નિમણુક “ ળેવડી સ*મતિ “થી થાય છે. કોઈ અગ્રુક નામ 
સૂચવે, અને તે જે સર્વાતુસતિએ શ્વીકારાય તે। તેની નિમણુક 
થઈ શકે, આ રીતે ખ'ડગારી અતે સત્તાખઞાગી નિવારાય છે, 

સસુદાયના ખધા સહપો અઠવાડિયે એક વાર્‌ જ સપક 
સભા “માં સળે છે, જેનુ' પ્યેય સસુદાયમાં જુ' થઈ રહયુ છે 
તેનાથી સહુને માહિતગાર રાખવાવું અને અ'દરાઅ'રને 
પ્રક કાયમ રાખવાનુ છે. 


શાણુપણુ ભણી ૨૩૭5 


સમસ્ત સસુદાયતુ' એક મહત્તતું અ'ગ છે “ પડોશી 
મ'ડળે, ” 'જે અવાશ્નવાર મળતાં રહે છે. એ આથે। પણુ 
છે અને ઉચ્ચાલન પણુ છે, પડોશી મ'ડળ એ સગુદાયતુ* 
નાનામાં નાતુ' ઘટક છે. પાસે પાસે રહેતા પાંચ-છ કુટુ'બોતુ” 
આ. પ્રાથમિક એકમ બને છે. રાતે ભાજન ખાદ તેઓ મળે 
છે. એક રીતે “પડોશી મ'ડળ ” એ સસુદાયતુ' સૌથી 
મહત્વનુ” એકમ છે. આવાં પડોશી મ'ડળે ખધા પ્રશ્ચો ચચી* 
શકે છે. જુદા જુદા વિભાગોએ એમના પ્રશ્નોના જવાખ 
આપવા પડે છે, વળી, આ પડોશી મ'ડળોમાં જ લેકે 
એકમેકને ખૂખ નિકટથી ઓળખી શકે છે અતે એકમેકને 
સૌથી સારી રીત્તે મદદ કરી શકે છે. 


સામાન્ય સભા એક ન્યાય મ'ડળનેય ચૂ"ટી કાઢે છે, 
સસ્ુદાયનેો વડો જે મતભેદો કે ઝઘડાસા નિકાલ ન આણી 
શકે તે આઠ સભ્યોના આ ન્યાય મ'ડળને સોંપાય છે, તેનું કામ 
ણુ સર્વાતુમતિએ જ ચાલે છે, ફાયદ્ાના કોઈ નિયમો! નથી 
હેતા, પણુ સસુદાયના ખ'ધારણુ, તેમના સામાન્ય નીત્તિ- 
શાસન તથા સામાન્ય ખુદ્ડિ સુજખ નિણુચે। લેવાય છે. 

ખોઈ મોન્ડુ સસુદાયમાં સુખ્ય બે વતુ'ળ છે, ઓવોશિક 
અને સાર્માજિક. ઔધોગિક વતું'ળમાં સૌથી નીચેતું એકમ છે, 
ટેકનિકલ ટુકડી, તેમાં વધુમાં વધુ ૧૦ માણુસે। હોય છે, આવી 
ઘણી ટુકડીએ મળીને એક વિભાગ ખતે' છે, અને આવા 
અતેક વિભાગે। મળીને આખુ' કારખાનું બતે છે, 

મ્કનિકલ સિવાયની બીજી ખધી ગ્રહૂસએ સાસાજિક 
વતુ'ળ દ્વારા સ'ભાળાય છે. પત્નીએ સહિત સસુદાયના બધા 
જ સહ્ચેને! આધ્યાત્મિક, ખૌદ્દિક, કળાત્મક ને ગ્રારીરિક 
વિજ્ઠાસ થાય એવી ક્મપેક્ષા રાખવામાં જવે છે. તે ટછિએ 
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સસુદાયતુ' માસિક ઘણા વૈવિધ્યવાછુ' નીકળે છે. તેમાં સમુ 
દાયત। જીવનનાં લગભગ બધાં જ પાસાંને આવરી લેવાય છે. 
તેમાં ફૂટબોલની રમતના અહેવાલો, ફેટાએ।, કળા-પ્રદશ*સેની 
સુલાકાતોના અહેવાલો, રસોઈની વાનગીએ। વિશે સૂચને!, 
સ'ગીતના કાયકમો।ની સમીક્ષા, સાકસ*વાદ પરનાં ભાષણો, 
યુદ્ધ,/વિરાધ અ'ગેની ચર્ચાઓ, પુસ્તકેઃની સમીક્ષા, વગેરે 
વિવિધ સામગ્રી હોય છે. તેમાંથી એવા લોકેાનુ” સ્વચ્છ ચિત્ર 
ઊપસે છે, જેમણે જીવનને “હા” કહી છે, અને તે પણુ 
વધુમાં વધુ સભાતતાપૂવ*ક, ત ર 


સામાજિક નતુંળમાં ૨૮ વિભાગો છે, અતે તેમાં બવા 
નવા વિભ્રાગા। ઉમેરાતા જાય છે. તેમાંના કેટલાક વિભાગો 
અને ટુકડીએ નીચે મમાણે છેઃ પ 


, (૧) આધ્યાત્મિક વિભાગ -- કેચ્ોલિક, ગ્રોટેસ્ટન્ટ, 
માનવતાવાદી, ભૌતિકવાદી વગેરે ટુકડીએ, ક 


(ર) ખૌદ્ધિક વિભાગ-- સામાન્ય જ્ઞાન, નાગરિકે જ્ષિક્ષણુ, 
યુસ્તકાલય વગેરે ટુકડીએ, 


(૩) કળા વિભશાગ-- તાટક, સ'ગીત, સુશોભન, ડ્રોટા 
વગેરે ટુકડીએ. ર છે 


(૨) સાસુદાયચિક જીવન વિભાગ-- સહકારી, સમાશ'ભે 
તેમ જ ઉત્સવો, સિનેમા વગેરે ડ્ડકડીએ।. 


(૫) પરસ્પર સહાય વિભાગ-- એકતા, ગૃઢુ-સ'ભાળ, 
ખૂક-ખાઇન્ડિ'ગ વગેરે ડુક્ડીએ।. . 

(૬) પરિવાર વિભાગ-- ખાળ-ઉછેર, રિક્ષણુ, સમાજ- 
જીવન વગેરે ટુકડીઓ, 


? 
કૂ ષટ 
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(૭) સ્વાસ્થ્ય વિભાગ-- ૩ નસૌં, ર અવારનવાર સુલા- 
કાતે આવતી નર્સો. 

(૮) રમતગમત વિભાગ-- ખાસ્કેટબોલ, ફૂટખોલ, વૉલી- 
ખાલ, શારીરિક કવાયત વગેરે ટુકડીએ. 

(હ) વત્દ્માનપત્ર ટુકડી. 

કરાચ ગમે તેટલા વર્ણુન કરતાં સસુદ્ાયનાં કેટલાકે) 
સભ્યોનાં નિવેદનો જ સમુદાયની પ્રવૃત્તિ અને ભાવનાને।!' 
યથાથ જ્યાલ આપી શકરો : ક 

એક મજૂર મ'ડળનેા સભ્ય લખે છેઃ “ મજૂરોના ઉત્થાન 
માટે હું ઘણુ ઝઝૂમ્યા છુ. ૨૦ વષમાં મતે ઘણી મૂડીવાદી 
શેઢીએનેો. પારચય થયે! છે...આ સસ્ુદાયમાં ઉત્પાદત એ* 
જીવનતુ' એક સાધ્ય નહીં, પણુ સાધન છે...*મારા જીવનકાછી 
દરમ્યાન મે' આટલાં વ્યાપક ને સ'પૂણુ" પરિણામોની કલ્પના 
સુધ્ધાં કરી નહોતી.” 


- એક સામ્યવાદી લખે છે: “ઝૂન્ચ સાસ્યવાદી પક્ષના 
સભ્ય તરીકે અને કોઈ પણુ જાતની ગેરસમજ ન થાય તે માઢે 
હુ જાહેર કરુ છુ' કૅ મને મારા ફામથી અતે મારા સામુ- 
દાયિક જીવનથી સ'પૂણું સ'તેષષ છે, મારા રાજકીય વિચારે 
ગ્રયે આદર રખાય છે. સારી સ'પૂણુ સ્વત'ત્રતાની કલ્પના 
સાકાર ખની છે અને જીવન વિરેનેઃ પહેલાંનો માર્‌ આદર્શ 
આપજે એક વાસ્તવિક હેકીકત ખન્યો છે.” 


એક લૌતિકવાદી લખે છે: “ એક નિરીશ્વરવાદી અને 
એક ભૌતિકવાદી તરીકૅ સહિષ્ણુતાને હું' સર્વોત્તમ માનવ- 
ગુણપ્માંના એક ગુણ સાતું છુ'* તેને લીધે આ સસુદ્ાયમાં મને 
ખૂખ સમાધાન સળે છે. મારું વિચારસ્તાત'ગ્ય પૂરેપરુ 
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જળવાય છે એટલુ" જ નહી”, પણુ મારી ફ્લિસૂધીના ઊંડા 
અભ્યાસ માટે પણુ મને આ સઝુદાયમાં પૂરતાં સમય ને 
સાધન મળી રહે છે. ” 

એક કૅધોલિક લખે છે : “ ચાર વષષથી હુ' આ સમુદાયમાં 
છુ. ખધા ખ્રિસ્તીઓની જેમ હું' પણુ એક એવે! સમાજ 


. નિર્સાણુ કરવા મશુ- છુ' કે જેમાં સ્વાત'ક્ય અને માનવગૌરવ , 


વિશે આદર હોય....હુ” એમ જાહેર કરવા માગુ' છુ' કે કોઈ 
પણુ ખ્રિસ્તી જે પ્રકારના સમાજની ખેવના રાગે તે પ્રકારતે 
આ સમુદાય છે. તેમાં દરજ ટર્‌કુ માણુસ સ્વત'ત્ર છે. દરેઝ 
દરેક પ્રત્યે આદર સેવવામાં આયે છે, અને દરેકે દરક માણુસ 
વધુમાં વધુ મહેતત ફરે છે, આ સસુદાયનતે કદાચ ખ્રિસ્તી નામ 
ભલે ન આપી શકાય, પણુ હકીકતમાં તે તે ખ્રિસ્તી જ છે. ઈશ 
ખ્રિસ્તે આપણુને ખ્રિસ્તી હોવાનાં લક્ષણે * કહી રાખ્યાં 
છે, જેના પરથી કેણુ ખ્રિસ્તી છે તે આપણે એળખી શકીએ 
“-પ્રિસ્તીઓ એકમેક પ્રતયે પ્રેમ રાખે છે.” 

' એક પાટેસ્ટન્ટ લખે છે : “સમાજમાં આવી ક્રાંતિ 
ટ્રા જ દરેક માણુસ પોતાની પસ'દગી પ્રમાણેની સિદ્ધિ 
મેળવી શકશે; અને તેય પાતાના કોઈ પણુ સાથીદાર સાથે 
સ'ધષમાં આવ્યા વિના....સસુદાયમાં માણુસો। એકખીનાતે 
ચાહે છે, સુસ'વાહી સમૂડજીવનનુ' આપણુ” સ્વપ્ત સાકાર 
થતુ' નઈ શકાય છે. ? ક 

એક માનવતાવાદી લખે છેઃ ૧૧ વષની ઉ'મરે સે” 
રેવળ છોડયું, આધ્યાત્મિકતાને। વિચાર જ મે' મારા મનમાંથી 
કાઢી નાખેલો, દયાધરમસ્‌ં હું એક પેસોચે આપતે! નહી. 
૨૨ વષ'ની ઉ'સર્‌ ટુ સસુદાયમાં દાખલ ચચો.. તરત જ સતને 
લાગ્યું કે આ જગ્યા ખીજી બધી જ્ગ્યાએ કરતાં સાવ જુદી 


શાણુપણુ ભણી ૨૩૭ * 


જ છે, અહી એક આગવુ” જ વાતાવરણુ છે. પહેલા હું 
સસુદ્ાયના સામાજિક પાસાથી આકર્ષાચે1 હતે, અને પાછળથી 
ધીરે પીરે મને સાનવમૂલ્ય શુ' છે તે સમન્તતુ' ગયુ*. ત્યારે 
સાણુસના આધ્યાત્મિક અને સેતિક પાસાને મને ફરી 
પરિચય થયો, અને ૧૧ વષની ઉંમરે મે' જે શુમાવેલુ' તે 
મને'પાછુ' મળ્યું........ [હું* આપણા સમુદાયને ચાહુ' છુ, કૅમ 
૪% તેમાં આપણુ! દરેકની અ'દર રહેલી ઊંડામાં ઊ'ડી 
મહેૅચ્છાએ જાગૃત થાય છે, સિદ્ધ થાય છે અને પોષાય છે, 
જેને પશ્શિમે આપણુ ખરા માનવ ખનીએ છીએ. * 

ખીજા સસુદાચોના સિદ્ધાંતો બાઈ મોન્ડુના સિદ્ધાંતોને 
મળતા આવે છે, આવા એક ખીજ સસ્ુદ્ાયનું” ઘો।ષણાપત્ર 
કહે છે : 
, “અમારા સસુદ્દાય એ કાઈ નવા પ્રકારનું કારખાતુ" નથી 
અથવા મભજૂર-માલિકને સ'બ'ધ સરળ કરવાને! માત્ર એફ 
સુધારો નથી. એ તે1 એક નવી જીવનપદ્ધતિ છે, જેમાં 
સાણુસ પોતાને! પૂણુ" વિકાસ કેરી રકે, અતે ખધા પ્રશ્નોના 
ઉકેલ સમગ્ર માનવને દૃષ્ટિમાં રાખીને કરવામાં આવે 
-૦* મે્‌ડીવાદી વ્યવસ્થાને પરિણામે માણુસની પ્રવૃત્તિએ 
અવી એડાંગી ખની ગઈ છે કે માણુસ આજે નેતિક, શારીરિક, 
ખૌદ્ધિક અને ભૌતિક કગાલિયતમાં જીવી રહ્યો છે, આવી - 
પરિસ્થિતિમાં સ્વત'ત્રતા, સમાનતા અને બ'ધુતાની વાત 
કરવી એ નરદમ જુડ્ઠાણુ' છે...-માણુસનેદ સ'પૂણું વિકાસ શકય 
ખતે એ અમારા સસુદાયતુ' ધ્યેય છે. અને સ્વત'ત્રતા, સમાનતા 
તે બ'ધુતાના વાતાવરણ વિના આનેદ સ'ભવ નથી. પરતુ એ 
ન ભૂક્ષયું નેઈ એ કૈ ઘણીવાર આ ત્રણુ શખ્દ્દા દ્રારા ચલણુના 
સિશ્કા ઉપર કે કોઈ નહેર સકાનના પ્રવેશદ્વાર ઉપર કેતરેક 


૨૩૮ શાણે! ચમાજ 


અક્ષરા સિવાય કશુ'ચે વિરોષ આપણી નજર સમક્ષ આવતુ' 
નથી, 


5 સ્વત'ત્રતા : આચિ”ક સ્વત'ત્રતા, ખૌદ્ડિક સ્વત'તતા 
અને નૈતિક સ્વત“ત્રતા ભોગવતે। માણુસ જ ખરેખર સ્વત'ત્ર 
અની શકે, 


“આશિક સ્વત'ત્રતા-- કામ કરવાતેો! અને તેનાં ફેળ 
ભેગગવવાતો સમાણુસને અખાધિત હૈક છે....,ઉત્પાદનનાં 
સામૂહિક સાધતોની ખાનગી માલિકી અને પૈસા દ્વારા વધુ ને 
વધુ પૈસે! મેળવવાની પદ્ધતિથી માણુસનુ' માણુસ દ્વાર થતુ* 
શેષણુ શકય ખને છે. અમારી વિચારસરણી, આની'વિરુદ્ધ 
છે....સમાજ્ને ઉપચોગી એવી દરેકે દરેક પ્રવૃત્તિને અમે 
“કામ્‌” ગણીએ છીએ, 


“ ખૌદ્ધિક સ્વત'ત્રતા-- માણુસ પોતાની પસ'દગી પ્રમાણે 
વતી” શકે તે। જ તે સ્વત'તર ગણાય, માણુસમાં તુલના કરવારતું 
પૂરતુ' સાન હોય તે! જ તે પસ'ઠગી કરી શકે. 


“નૈતિક સ્વત'ત્રતા-- માણુસ પોતાની વાસનાઓનેા 
શુલામ હોય તે! ખરેખરી સ્વત'ત્રતા ભોગવી શકે નહી”, નને 
એની સામે કોઈ આદશ હોય તેમ જ તેના જીવનની 
-ગૃત્તિતે સુસ'બદ્ધ રાખતે! તાત્વિક દષ્ટિકોણુ હોય તે! જ 

સ્વતત્ર ખની શકે, પોતાની આશિક ઝે ખૌદ્ધિક સ્વત'ત્રતા 
જલદી સિદ્ધ કરવાના ખહાના હેઠળ સમાજના નીતિનિયમોથી 
વિરૂદ્ધ સાધનોને! માણુસ ઉપયોગ ન કરી શકે. વળી, સૈતિક 
સ્વતત્રતા એટલે સ્વચ્છ'દતાનું હાયસન્સ નહી'. સ્વેચ્છાએ 
સ્વીકારેલ સામૂહિક નીતિધારથુના ચુસ્ત પાલન દ્વારા જ 
નેતિક સ્વત'ત્રતા ભોગવી શકાય, 


શાણુપશુ ભણી ૨૩૯ 


“ ખ'ધુતા : કેવળ સમાજની અ'હર જ સાણુસ પૂણુ" વિકાસ 
સાધી શકે. પોતાનુ' હિંત સાધવા માટે સ્વાર્થ એ એફ 
'ુતરતાક તે તકલાદી સાધન છે. માણુસ સમાજના હિતથી 
પોતાતુ' ખરુ' હિત અલગ પાડી શકે નહી'. વાસ્તવમાં 
સમાજનું હિત સાધીને જ એ પોતાનું હિત સાધી શકશે. તેની 
પોતાની સ્વાભાવિક વૃત્તિ ખીજએ। સાથે ભળીને આન'દમૉ 
વૃદ્ધિ કરવાની છે, એ વિશે માણુસે સભાન થવાનુ છે. 
માનવ એક્તા એ કેવળ એક કત*વ્ય જ નચી, ખલકે 
તેનાથી માણુસને સમાધાન મળે છે અને સહીસલામતીને 
અનુભવ થાય છે. બ'ધુતાને કારશરે પરસ્પર સહિષ્ણુતા જન્મે 
છે અને કરીયે છુઢા ન પડવાને! મક્કમ નિરધાર થાય છે. આને 
લીધે પછી ખધા જ નિણુયે। સર્વાતુમતિએ કૅરવાતુ' શક્ય 
ખને છે. ર 

“ સમાનતા : ખધા જ માણુસે! એક સરખા નથી. અમારે 
મન સમાન અધિકારોનો અથ" એ છે કે દરેકે દરેક માણુસને 
પાતાના સ'પૃણુંચ વિકાસ સાધવા માટેનાં આવશ્યક સાધને! 
ઉપલખ્ધ કરી આપવાં. ? 


ટૅ'કરમાં આ સગ્રુદાચોના સિદ્ધાંતોમાં મતે નીચેના 
સ્ુદ્દાએ સથી વધુ નોંધપાત્ર લાગ્યા : 

(૧) આ સસુદાયે। ખષી અઘતન ઔઘોગિક પદ્ધતિઓને 
ઉપચે।શ કરવા છતાં માનવીય પાસું જાળવી શક્યા છે. તે 
સાટે એમને હસ્ત-ઉઘોગો!ના ઉત્પાદનને આશરે લેવે 
પડચેો નથી. 

(૨) એમણે એક એવું માળખુ ઊભુ ક્યુ" છે કે જેમાં 
દરેકે દરેક જલુ પોતાને! સકિય ભાગ ભજવી શકે છે, અને 


૨૪ન શાણે સમાજ 


સાથોસાથ એ ખધાના કામનું જરૂરી સચોજ્ત પણુ થાય છે, 
આ ખે તાત વચ્ચે કરો] વિરાધ જણાતે। નથી. ફન 

(3૩) જીદા જુદા વારોની કાથાકટને ખદલે અહી જીવન- 
પદ્ધત્તિ ઉપર જ સુખ્ય ભાર છે, તેને લીધે ભાતભાતની ને 
વિરાધાલાસી માન્યતાવાળા લેકે પણુ બ્રાવભાવપૂવ'ક તે 


મત સાચો છે એમ નહેર કયુ” નથી, તેથી તેને ખેળે બેળે 
અવુસરવાની કેઈ તે ફરજ પડતી નથી, 


(પ) પરાયાપણાની પરિસ્થિતિ નાખૂટ કરાઈ છે, ડામ એ 
સાતવરાક્તિની અશપૂણુ અભિવ્યક્તિ રૂપ બન્યું છે. શ્વત'ત્રતા 
ઉપર તરાપ માર્યા વિના તેમ જ મેંઢાશાઈ ઝે ય“ત્રવત્‌ 


કેધારાપણુ' આયા વિનાચે માનવ એકતા સાધી 
શકાઈ છે, 


સાણુપણૃ ભણી ૨૪૧ 


સામુદાયિક જીવનની શાક્યતાં દર્શાવતાં આ ઉપરાત 
ખીજા'ચે ઉદાહુરણુ। મળે છે, ઓવેનના પ્રચોગે। કે ઇઝરાઈલ- 
માંની કુષિ વસાહતો, એ ખધાં એક નવા પ્રકારતા જીવેનની 
શફયતાએ અગેના આપણુ જ્ઞાનમાં વધારે ઝરી જાય છે. 
એ એમ પણુ દર્શાવે છે કે મોટા ભાગના આ સાગુદાયિક 
પ્રચોગો ખૂખ હોશિયાર ને દક્ષખુષ્ધિવાળા તેમ જ અત્ય'ત 
વ્યાવહારિક સમજવાળા લોકોએ જ પર્યા છે. આપણુ 
કહેવાતા વાસ્તવવાદી વ્યવહારડાહ્ાએ માને છે તેવા તેએ 
સપનામાં મહેકલ્ષો ચણુતા તર'ગી હરગિજ નથી; ખલકે તેએ 
તતો! મોટે જાગે આજના આપણુ પ્રણાલિકાગત વેપારઉદ્યોગના 
ખેરખાંએ। કરતાં વધુ વાસ્તવવાદી ને કલપનાશીલ છે. બેશક, 
'આ પ્રથોગેના સિદ્ધાંતો તે અમલમાં હજી ઘણી ઊણુપે। રહી 
ગઈ હુશે. તેવી ઊણુપા શે।ધી કાઢીને તેને નિવારવી જેઈ એ. 
ખેશક, એ પણુ સાચુ' છે કે આગણીસમી સદીમાં ઔવોગિક 
સ્પર્ધાની ઉપચે।ગિતામાં લોકોને બેડદ શ્રદ્ધા હતી, તેથી 
ત્યારતુ' વાતાવરણુ આજના વીસમી સદીના ઉત્તરાર્ધ કરતાં 
આ વિચારા માટે એણુ' અનુકૂળ હું. પર'લુ આ ખધા 
પયેગેો તે1 વાસ્તવિકતાથી બખિલજુલ અળગા છે ને સાવ 
વ્યય" છે, એમ ઊંચા આસને બેસી તેને! સસ્તો! ઉપહાસ 
કરવાનુ જરીકે ચોગ્ય નથી. રેલવેની અને વિમાનમાં ઊડવાની 
શકયતા ન્યારે પહેલવહેલી જનતા સમક્ષ મૂકવામાં આવી 
ત્યાર પણુ શરૂઆતના પત્યાઘાત આવા જ કયાં નહોતા ? 
આવો પ્રત્યાઘાત ખરેખર તે। માનસિક આળસુપણાતુ' લક્ષણુ 
છે. વળી, તેની પાછળ એક એવી રૂઢ ચ'થિ કામ કરી રહી છે 
જ અત્યાર સુધીમાં જે નથી થયુ' તે બાજે ય નહી' થઈ શકે 
અતે ભવિષ્યમ્રાં પણુ કયારેય નહી' થાય. 

૧૬ 


૨૪૨ રાણે! સમાજ 


(૫) કેટ્લાંક વ્યવહારુ સૂચનો 

હવે સવાલ એ છે કે સામુદાયિક જીવનના આ ખધા જે 
પ્રયોગો થયા છે તે આપણા સમગ્ર સમાજને લાશુ પાડી 
શકાય કે નહી". શુ' આપણે એવી પરિસ્થિતિ જન્માવી 
શકીએ કે જેમાં માણુસ પોતાનુ" આખુ' જીવન અને શક્તિ 
તેને પોતાને મન જેતુ' મહત્ત્વ હોય એવા જ કામમાં 
ખૂપાવતે। હોય, પોતે શું કરી રહ્યો છે તે વિશે તે સભાન 
હોય, જે કાંઈ કામ થતું હોય તેને દોર તેના પોતાના 
હાથમાં હોય, અતે માણુસ પાતાના અન્ય માનવબ'ધ્ુએાથી 
વિષૂષ્ઠે પડી ગચે। ન હોય પણુ એમની સાથે એકતા અતુ- 
ભશવત્તે। હોય. મોટા સમૂહમાં માણુસ ખોવાઈ જતે હોય 
છે. એટલે આખા કારખાનામાં ભલે હનર! માણુસ કામ 
કરતા હોય, છતાં પરસ્પર સ'પર જળવાઈ રહે એવા નાતા 
તાના સમૂહમાં કામ થાય એવુ* ગોઠવવુ* જેઈ એ, અર્થાવ્‌ 
કૅન્્રીકરણુ ને વિકેનદ્રીકરણુનો સમન્વય થાય એવી પદ્ધતિ 
શોધવી નનેઈએ, કે જેથી દરેકે દરેક માણુસને સફિય 
સહુચેઃગ મળી રહે, દરેકે દરે, માણુસ જવાખદારી અતસુશવે 
અને સાથોઓસાથ ખધાનાં કામાનુ' જરૂરી સચેજન થાય. 


આ ખધુ કેવી રીતે શકય ખતે ? સકિય સહચોગ મારેની 
પહેલી શરત એ કે માણુસને માત્ર પોતાના કામની જ નહી” 
પણુ આપખાચે કારખાના અ"ગેની સારી નણુકારી હોવી 
જેઈએ. પોતાના ફામ અ'ગે તેતે સારું ટેકનિકલ જ્ઞાન હોરું 
જેઈ એ. તેતે પોતાને ભલે અગ્રુક જ નાતું સરખુ* ફામ 
કરવાનુ' હોય, તે માટે ચોડી અસથી તાલીમથી ભલે નભી 
જવાનુ” હોય; પરતુ આખીચે વસ્તુના ઉત્પાદનને લગતા અધા 
ટેકનિકલ મ્રશ્મોનુ' તેને સાન હરે તે પોતાના કામ પ્રત્યેના 


શાયુપણૃ ભણી ૨૪૩ 


તેના દૃષ્ટિકોણુમાં જ ફ્‌રક પડી જશે. કારખાનાની ટેકનિકલ 
પ્રકિયા ને તેના રસનો ને જ્ઞાનને! વિષય ખનરો તેમ તેણે 
ફરવુ* પડતું એકધારું ફ'ટાળાજનક કામ પણુ જીદે સ્વાંગ 
સજરો. ટેકનિકલ જ્ઞાત ઉપરાંત પોતે જેર કામ કરે છે તે કામ 
સમથ્ર સમાજની આધિ*ક જરૂરિયાતો પૂરી પાડવામાં તેમ જ 
રાષ્ટ્રના અને જગતના સમગ્ર અથત"તસાં જેવો ભાગ લજવે 
છે, તેને વિશે દરેક માણુસમાં સભાનતા હોવી નઈ એ. 
પણુ આટછુચે પૂરતુ' નથી. નકર સદ્ધાંતિક સાન અને 
રસ ને ક્રિયામાં અભિવ્યક્ત ન થઈ શકે તે! સુકાઈ જતાં 
હોય છે, એટલે કારખાનાના સ'ચાલનમાં અતે છેવટના 
નિર્ણયોમાં પાતાનેપય અવાજ છે એમ અનુભવાય તે। જ 
/ માણુસ એક સક્ડિય ને જવાખદાર ભાગીદ્દાર બની શકે. મૂડી 
માણુસને ભાડે ન રાખે પણુ માણુસ મૂડીને પોતાના ઉપ- 
ચોગમાં લેતો હોય ત્યારે જ તેતુ' કામ પ્રત્યેતુ' પરાયાયણુ' દ્ર 
થઈ શકે. અહી' સખ્ય વાત ઉત્પાદનનાં સાધનોની માલિકીની 
નહી” હિ પણુ સ'ચાલન અતે નિણુષયમાં ભાગીદારીની છે. 
નિણુચે। લેવામાં અતે આચે।જનમાં ત્રીજા શાગીદા૨ તરીકે 
સાલ વાપર સને કાઈ ને કોઈ રીતે સમાવેશ કરવે। પડશે. 
એક વાર આપણે એવે સિદ્ધૉત સ્વીકારીએ કે કોઈ પણુ 
કામને! સુખ્ય ઉદ્દેશ નઠ્દો કરવાને નહી' પણુ લોકોની સેવા 
કરવાનો છે, એટલે જેની સેવા કરવાની છે એમનોય અવાજ 
આમાં રહેવો! એઈ એ, 
આતે લીધે માલિકી હક્કો પર ઘણુ! કાપ પડશે. માલિકોતે 
, મૂડી શિકાણુ ઉપર વાજખી વ્યાજ મેળવવાને અધિકાર 
રહેશે, પણુ આ મૂડી જે માણુસાને ભાડે રખી રકે છે 
એમના પર અમર્યાદ્િતિ સત્તા ભોગવવાનો! નહી', વાસ્તવમાં 


૨૪૪ શાણે। સમાજ 


મોટા કોર્પોરેશનના શૉયરહોલ્ડરા ખરી રીતે નિણુયોની 
ખાખતમાં પોતાના માલિકી હકોને! ઉપયોગ નથી ડરતા 
હોતા. એટલે મજૂરીને સહુલાગીદાર ખનાવતાં આ શૉયર- 
છોલ્ડરાની સ્થિતિમાં કશો મૂળભૂત કરક નહી' પડે, 


અહી એક મહત્ત્વની વાત તરક્‌ ધ્યાન રેરવાની જરર 
છે. કારખાનામાં ફાસ કરતા ખધા માણુસો!ની ભાગીદારી 
એટલે માત્ર નફાને! સહ-ઉપભેગ એટલે। જ મર્યાદિત અર્થ* 
કરી લેવાને તથી. તેમાં મૂડીવાદી માનસ તેા એમતુ' એમ 
રહે છે અને માણુસતુ” પરાયાપણુ'જે ઘટતુ* નથી, કારખાનામાં 
કામ કરતા માણસો માત્ર પોતાના કારખાનામાં જ ૨૨યાપચ્યા 
રહે તો! સ્વકેન્દ્રીપણાની તથા પરાયાપણાની વૃત્તિ એક 
વ્યક્તિને બદલે અસુક “સમૂહ” સુષી વ્યાપક ખનરે એટછુ* 
જ. એટલે તેએ માલ વાપરનારાએ સાથે, ઉદ્યોગમાંના 
ઓન સાથીએ સાથે તથા સમગ સસાજ સાથે ભળે અને 
એકતા અનુભવે એ અનિવાય* છે. મભૂરો અને અન્ય કામ 
કરનારાઓને માત્ર વધુ આશિક લાભ કરી આપવાને! 
આપણે હેતુ નથી. આપણે* તે! સામાનિકિ સાળખામાં જ 
સમૃળુ' પરિતર્તત આણુવાનુ' છે. આથિ"ક મ્વૃત્તિ એ તો 
માણુસના સામાજિક જીવનનો! એક જાગ, અને તે પણુ 
એક ગૌણુ ભાગ હરો, માણુસની રાજકીય પ્રવૃત્તિ કયા 
મકારની છે, માણુસ પોતાને કુરસદતો સમય ઝૅવી 
રીતે ગાળે છે, માણુસનુ* વ્યક્તિગત જીવન કેવુ' છે, એ 
બધું અત્ય'ત મહત્ત્તતુ' છે, એટલે આ બધી ખાખતે।ની ઉપેક્ષા 
કરીને માત્ર શાથિશક ખાખત પર જ ભાર મૂકવાથી કરું , 
વાસ્તવિક પરિવતષ્ન થઈ શકરો નહી', નવે! માનવીય દેછિકે।ણુ 
અપનાવવાનો છે તે માત્ર એકાદ ક્ષેત્રોમાં જ નહી પણુ 


શાણુપણુ ભણી ૨૪૫ 


જીવનનાં ખધાં જ ક્ષેત્રોમાં. આજનું સુખ્ય અનિષ્ટ જ એ છે કૅ 
જીવનના લાગલા પડી ગય! છે. અતે માણુસવું વ્યક્તિત્વ 
વિચ્છિત્ન થઈ ગુ' છે. જીવનના આ લાગલા નિવારવા તેમ 
જ વ્યક્તિની ને સમાજની વિષ્જછિન્નતા ટૂર કરીને એક નવી 
સમરસતા ને સુસ'વાદિતા સાધવી, એ જ શાણુપણુ ભણી 
જવાને! માગ* છે* 


સમાજવાદતે! પ્રત્યક્ષ અમલ ફરવા જતાં જે પરિથુામેા 
આવ્યાં છે તેથી ઘણા સમાજવાદીએ। નિરાશ થયા છે. પર'તુ હેવે 
ભક વાત સ્વીકારાતી જય છે કે સમાજવાદના મૂળ ષ્યેય--૬૨કે 
દરેક વ્યક્તિના સકિય ને જવાખદારીભયો સહેચોાગ પ૨ 
નિભ'૨ સમરસ સસમાન--માં કેઈ દોષ નહોતે,, પણુ માનવીય 
તે સામાજિક તત્ત્વોની ઉપેક્ષા કરીને સાત્ર વ્યક્તિગતને ખદલે 
સામૂહિક માલિઠ્ઠી કરી નાખવાથી સમાજવાદ આવી જરો 
એવી એકાંગી માન્યતાસાં પાયાની ભૂલ ડુતી. હવે તે! કામ 
કરનારા સહુને! સડચોગ અને સઢ-સ'ચાલન, વિકેન્દ્રીકરણુ, 
કામની પ્રક્રિયામાં જીવ'ત વ્યક્તિ દ્વારા ભજવાતે। નષ્ઠર ભાગ, 
વગેરે વિચારોને કેન્દ્રમાં રાખીને સમાજવાદતું ચિત્ર દૈારાતું 
હોય છે. માત્ર “ અ'તિમ ધ્યેચો ની સૈદ્ધાંતિક ચોજ્નાએ 
કરતાં જીવતી જગવી વ્યક્તિમાં તેમ જ વતમાન ને પ્રત્યક્ષમાં 
માણુસને વધુ રસ પડે છે. એવી પણુ આજ્ઞા છે કે પનાત"ત્ર- 
વાદી અતે માનવતાવાદી સમાજવાદીએ1 એ વિરે પણુ 
સભાન ખનરેો કૈ સમાજવાદનો આરભ ઘર આંગેણેથી, 
અર્થાત્‌ સસાજવાદી પક્ષોના સમાજીકરણુથી થાય છે. 
અલખત્ત, અહીં" સમાજવાદને અથ માલિકી હુક્કોના 
સ'દભ*માં નહીં, પણુ દરેક સભ્યના જવાબદારીભર્યો 
સહયોગના સ'હભ*માં લેવાનો છે. ન્યાં સુધી સમાજવાદી 


૨૧૬ શાધૈ। સમાજ 


પક્ષો પોતાના સ'ગઠતની અ'દર સમાજવાદના સિદ્ધાંતનો 
અમલ નહી' કરી ખતાવે, ત્યાં સુધી તેએ! ખીજતે પોતાની વાત 
ગળે નહી' ઉતારી શકે; અને તેમના પ્રતિનિષિઓના હાથમાં 
રાજકીય સત્તા શઆવશે તો પણુ તેઓ પોતાના વિચારોનો 
અમલ મૂડીવાદી ભાવનાથી જ કરરો. આ વાત મજૂર સ'ઘોનેય 
લાશુ પડે છે, એમતુ' ધ્યેય જે :ાઘોગિક લોકશાહી હોય, ' તે! 
એમયથે પોતાનુ સ'ગઠત મૂડીવાદી વ્યવસ્થામાં ચાહતી કોઈ 
મોટી વેપારી પેઢીની જેમ ચલાવવાને ખદલે તેમાં લેકકશાહી 
તત્ત્વો દાખલ કરવાં તેેઈ એ. 


આજે હુવે કામની પરિસ્થિતિમાં મૂળભૂત ફેરક્‌ાર કરવા 
ઉપર તેમ જ સાસુદાયિકતાના તત્ત્વ ઉપર વધુ ને વધુ ભાર 
સુકાતે જાય છે. સમાજવાદના પ્રશ્ર્ન! અ'ગેના વિવિધ 
નિખ'ધોના તાજેતરના એક સુસ્તકમાં આપણે સમાજ્વાદના 
આ પાયાના અતે માનવીય પાસાને અપાતુ' વધુ ને વધુ 
સહુત્ત્ત સપષ્ટ જોઈ શકીએ છીએ, સી. એ. આર, ક્ોસલેન્ડ 
પોતાના નિબ'ધમાં લખે છે : “ઉવોગની અર સ'ઘષ*તુ' 
સ્થાન હુવે સહચોગે લેડું જેઈ એ, તે કઈ રીતે સિદ્ધ થઈ શકે ? 
મજૂરને પોતાના કારખાના સાઝે પોાતીકાપણાની લાગણી થાય, 
એવુ કઈક કરવું જેઈ એ, આ દિશામાં પ્રયોગો! થવા સ્‍તેઈ એ. 
ખહું શૌટા પાયા પર ઉવોગોનુ* શાષ્ટ્રીયકરણુ થવલુ' જેઈ એ, 
ડિવિડન્ડ ચૂકવવા અ*ગે ગક કાયફેસરની ટોચમર્યાદા ખાંધી 
દેવી જેઈએ અને ક'પનીની માલિકીના અ'ધારણુમાં એવા 
“રફાર કરવા જેઈ એ કે જેથી ુ'પતી માત્ર સૈયરહોાલ્ડરોના 
જ નિય'ત્રણુ હેઠળ ન રહેતા કામદાર, ગ્રાહક તેમ જ 
સમાજ પ્રત્મેની તેની જવાખદારીએ। પષુ તેના ખ'ધાશણુમાં 
સ્પષ્ટપણે દર્શાવાપેલી હોય.” 


શાણુપણુ લણી ૨૪૭ 


આર. જેન્ડિન્સ લખે છે $ “ મૂડીવાદી અથ*વ્યવસ્થાની 
જગ્યાએ મૅનેજરવાદી અથ*વ્યવસ્થા ઊભી થઈ જવી ન 
જેઈએ, સામાન્ય જનતા કરતાં તદ્ન જ જુદુ" જીવનધોરણુ 
ભોગવતા સફેદપોશ સેતેજરવગ*તુ' પ્રજુત્ત સમાજમાં વધી 
જવુ' ન નઈ એ, તેને માટે ઉઘોગેોની માલિકી સરકારી 
થવાતે ખદલે પ્રત્યક્ષ પ્રજાકીય સ'સ્થાએ।ની થવી ત્વેઈ એ. 
સત્તાતુ' ખને તેટછુ' વિકેન્દ્રીકરણ થવું જેઈએ અને પ્રજાકીય 
ને સ્વૈરિછિક સ'ગઠને। વધુ ને વધુ સકિયપણે ચલાવવામાં બષી 
જાતના લેકેને પ્રોત્સાહન મળવું જેઈ એ.” 


એ, આલ્ખુ લખે છેઃ “ પાયાના ઉદ્યોગોનું” રાષ્ટ્રીયકરણુ 
ટેકનિકલ ને આયિ*ક દષ્ટિએ ભલે ગસે તેટછુ' સફળ થયુ" 
હેય, પણુ તેણે સત્તાના વ્યાપક તે લોકશાહી વિસ્તરણુની 
ભૂખ સ'તોષી નથી તેમ જ ઉદ્યોગોના સ'ચાલનમાં તેમાં કામ 
કરનારા સહુ સકિયપણુ ભાગ લતા થાય એવી સ્થિતિ 
જન્માવી નથી, ઘણા સમાજવાદીએ। આનાથી નિરાશ થયા 
છે. રાજ્યની સત્તાતુ' અત્ય'ત કૅન્દ્રીકરણુ થાય, ગએડું એમથે 
કરી ઇંચ્છયું નહોતુ' એટલે ઉદ્યોગની પ્રવૃત્તિ એ એક સામૂહિક 
પુરુષાથ* છે એવી ભાવના જન્માવવાનુ' સમાજવાદી ધ્યેય 
હેજી સુધી સિદ્ધ થઈ શડયુ' નથી. ? 


નેહ સ્ટ્રેચી આલ્ણુ સાથે સ'મત થઈને કહે છે કે “ જહેર 
ઉવોગે। તેમાં કામ કરનારા સહુતે તથા સમાજને સીધા 
જવાખદાર ખનવા જેઈએ, એમ કરવાથી એમનુ" સ્વરૂપ જ 
સાવ ખદલાઈ જરે. * 

આવે જ ખીજે સહેત્ત્વતે પ્રશ્ન હરીફાઈ નો છે, દરકે 
દરેક ક'પની વધુ તે વછુ વેચાણુ કરવ માગે છે. દરેકતે વધુ 


૨૪૮ શાણા શમાજ 


તેવપુ મો!ટુ' ખનનર સર કરવુ* છે. આવી આશિક પરિ- 
સ્થિતિતુ' પરિણુપ્મ આએ શ્બાવે છે કે ગમે તે ઉપાધી પ્રજાની 
ખરીદ-ભૂખ એક્દમ ઉત્તેજિત કરી સૂકવા માટે આંધળી દોટ 
સુકાય છે. એટલે પછી નવી નવી પણુ ખિનજરૃરી ચીને માટે 
ઝંખના રહા કેરે છે. નવી ચીજ સાટે ખિલઝુલ જરૂર ન 
હોવા છતાં કાયમ વધુ ને વધુ ચીજે ખરીદવાની ઇચ્છા શહ્યા 
કરે છે. ( દાખલા તરીકે મોટર ઉદ્યોગે ૧૯૫૫ના નવા મોડેલે 
માટે ફેરફાર કરવા પાછળ અખત્તે ડોલર ખચ્યૌ, એકલા 
શેવરેલેટે ક્રોડ] સાથે હરીક્રાઈ કરવા ઇસ-વીસ કરડ 
ડૉલર ખર્ચ્યા, જૂની શેવરોલેટ એક સારી મોટર હતી 
એમાં શ'કા નથી, અને ફ્રોડ અન જનરલ સેટસ વરચેની 
હુરીક્રાઈ સુખ્યર્વે કાંઈ પ્રત્તસે વધુ સારી મેટર આપવા 
માટેની નથી, પણુ પ્રજામાં નવી મોટર . ખરીદવાની 
ભૂખ જગાડવા માટેની છે, પછી ભલે ને જૂની મોટર 
હુજી ઘણાં વષ" ચાલી શકે તેમ હેપ્ય, ) આર. મો!ાલીએ 
અ ખાખત તરફ ઘણી વેધક રીતે ભપણુ' ધ્યાન 
રોઝું” છે. મોટરના ૧૯૫૫ના નવા સૌડેલે। માટે થયેલ અર્ચ 
સરે તેગ્ેપ લખે છે # “ મૂડીવાદ લેકોના મનમાં પોતાની 
પાસે જે હોય તેતે સાટે અસ'તોષ જન્માવવા માગે છે, કે 
જેથી સેમનામાં કઈક નવુ" ખરીદવાની ભૂખ જાગે; 
જ્યાર સમાજવાદ આનાથી ખિલમુલ ઊલટ્ટુ' જ કરવા 
સાગે છે.?' 


આ! જ ખામતતુ' ખીજી' પાસુ' છે બગાડો સે ખોટે વ્યય 
કરવાનું વલણુ, વધુ ને વધુ ઉત્પાદન ડચે* જવાની આશિક 
જર્રિયાતને'ફાશ્ણે વળી આ વલણુ વધુ પોષાય છે. આને 
લીધે આથિક તુક્સાન તે! જાણે થાય જ છે, પણુ તડુપરાંત 


શાણુપણુ લેણી ૬૪૯ 


તેની એક મહત્વની માનસિક અસર' પણુ થાય છે. માલ 
વાપરનાશ્ના મનમાં વસ્તુ માટેનો, કામ માટેનો અને માનવ- 
શ્રમ માટેતો આદર એપછેપ થતે! જાય છે. ચ્રાતે જે વસ્તુને 
નાક દુવ્ય્ય કરી રહ્યો છે, તેજ વસ્તુની તેના પોતાના 
રેશના તથા ખીજા ગરીબ ને પછાત રૃશે!ના તેના અન્ય 
મોનવખપ્ુએને અત્ય'ત જરૂર હોય છે અને તેથી તે એમને 
સન એક મૌાંઘા મૂલની ચીજ પણુ થઈ પડેછે, એ વાત તે 
વીસરી જાય છે, ટ્રકમાં, દુવ્ય'ય કરવાની આપણી આ ટેવ 
સાનવજીવનની વાસ્તવિકતાએ। પ્રચેની તેમ જ દરેકને 
આજીવિકા માટે કરવા પડતા આથિ"ક સ'ઘર્ષ પ્રયેની આપણી 
છીકરવાદી ઉપેક્ષાનાં જ દર્શન કરાવે છે. 


આજની અર્થવ્યવસ્થા ત કેટલી બેહૂદી છે 1 લોકે! ને 
વધુ ને વધુ નવી નવી ચીને અરીદવાનુ" બ'ધ કરી રે, તે! 
ઓખુચે અર્થત'ત્ર કડડડશૂસ તૂટી પડવાને! ભય ઊભે। થાય | 
સેથી તેમાં ફેરફાર કરવા જરૂરી છે. શ્રી. કલાક લખે છેઃ 
€ ભજે જેટલી આવક છે તેટલી જ આવક ને આજ કરતાં 
વધુ સમાન રીતે વહે'ચાયેલી હોય તે! તેને લીધે ચીજવસ્તુની 
આજના કરતાં વધુ માંગ જન્મે. ? એર, આજની અથ- 
વ્યવષ્થામાં '્રેરફાર કરવા માટે આવાં પગલાં સુઝાડવાતું કામ 
અચ*શાસીએપત્ુ' છે. સપમાન્ય રીતે એમ કહી શકાય કૅ જેને 
માટે મૃત્રિમ રીતે જરૂરિયાત ઊભી કરવી પડે છે એવી ચીજ- 
વસ્તુએ।ાનુ' ઉત્પાદન કરવા કરતાં જેને માટે અત્યારે ખરી 
જરૂરિયાત છે જ પણુ જે અત્યાર સુધી સ'તેોષી શકાઈ નથી, 
સેવી ચીજવસ્તુએપ્તુ' ઉત્પાદન થવુ' નઈ એ. આ માટે જેટલ્યાંક 
ઉત્પાદન સારુ રાજ્યની એેન્કેમમાંથી લોન આપવાની નેગવાઈ' 
શવી ન્‍ેઈ એ, કૅટલાક ઉઘોગેપ્નુ' સમાજીકરણુ યવુ' જેઈ એ 
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લાગે. અને આવી સફળ ચોજનાના લાલે! સાચે જે તેને 
સરખાવીશું તો તે! તે રકમ ઊલટાની નાની લાગશે. અને 
વળી, જે નિષ્કિયતાનાં સે ચથાવતૂ પરિસ્થિતિ જાળવી 
શખવાનાં પરિણામે! સાથે સરખાવીશુ' તે! તો આ રકમ 
ખિલઝુલ નજીવી લાગશે. * 


ખી પ્રશ્ન આપણે એ પણુ વિચારવાને। છે કૅ વ્યક્તિગત 
નક્‌ા ખાતર સમાજને તુકેસાન કરતા તે ખિનત'ડુરસ્ત માગે 
'જનતાની વૃત્તિએ સાથે ચેડાં કરતા ઉદ્યોગોને કયાં સુખી 
છુટો દોર આપી શકાય. માતુ' આંખે વળગે એવું ઉદાહરણુ 
તે આપણે ક્‌લ્મ ઉદ્યોગ, ખને તેટલે! વધુમાં વધુ નરા કરવા 
ખાતર માણુસની સૌથી હલકામાં હલકી વૃત્તિઓને મૃત્રિસપણે 
ઉસજિત કરી મૂકવામાં આવે છે, અને લેકે।તુ' મન વિષમય 
કરી મૂકવામાં આવે છે. અન્ન તે ડ્ગ શ'ગેના કાયદા દ્વારા 
તુકસાનકારક અન્ન સે ડગ્ઝની જાહેરાત ને ઉત્પાદન ઉપર 
અ'રુશ સુકાચો છે. આવુ જ માણુસની ખધી સુખ્ય 
જરર્‌રેયાતે। અ'ગે પણુ થઈ શકે, આવા કાયદાએ જે અસર- 
મારક ન નીવડે, તેપ ફિલ્મ ઉઘોગ જેવા કેટલાક ઉઘોગોતુ 
સમાજીકરણુ કરવુ' જેઈ એ. જે સમાજનુ' એકમાત્ર ઘ્ચેય 
સાણુસનેપ વિકાસ કરવાતુ' છે અને જેમાં ભૌતિક જરૂરિયાતે। 
આધ્યાત્મિક જર્શ્યાતે। કરતાં ગૌણુ મનાય છે, તે સમાજમાં 
આ માટે જર્રી કાયદેસરના ને આચિક ઉપાચે! રોધી કાઢવા 
મુશ્કેલ નથી. 
દરકે દરેક માણુની આવડ એકસરખી જ હોવી સ્‍ેઈ એ, 
સ્મેવી માગણી સમાજવારે ક્યારેય નથી ડરી અને ઘણાં 
કારશ્‌પ્સર એ વ્યાવહારિક પણુ નથી ને ઇશ્છનીય પણ નથી. 
મહત્વની વાત એ છે કૅ એક વ્યક્તિ સ્વમાનભેર માનવજીવન 


૨૫૦ શાણા સમાજ. 


અને કડક કાયદાએ દ્વારા જાહેરખખરની પદ્ધત્તિમાં ધરમૂળથી 
ફેરફાર કરવો સ્‍ેઈ એ, 


આવી જ રીતે આગળ વધેલા સમાજેએ ડુનિયાના 
આથિ*ક દષ્ટિએ એછા વિકસિત ભાગને આથિ*ક મદદ કરવી 
જોઈ એ, એ પ્રશ્ન પણુ વિચારવાનો રહે છે. એ તે। સ્પષ્ટ છે કે 
સ'સ્થાનવાદી શોષણુના દિવસે! હુવે વીતી ચૂકયા છે, અને 
આજે જગત એકદમ નજીક આવ્યુ* છે, એટલે દુનિયાના 
સચૃદ્ધે ભાગની શાંતિ પણુ ગરીખ ભાગના આથિ્ક વિકાસ 
ઉપર નિભ"ર છે. પશ્ચિમી જગતમાં શાંતિ સે સ્વત'ત્રતા રહે 
અને સાથોસાથ આડહ્ડિકા તે ચીનમાં ભૂખમરો અને રોગચાળો 
કાયમ રહે, એ હવે લાંબો વખત સુધી ટકે તેમ નથી, 
ઔદવોગિક રેશે। સ્‍તે બિન-ઔવ્ોગિક દેશોને મદદ કરવા માગતા 
હોય તે! એમણે પોતાને બિનજર્રી વપરાશ એછે કરવો 
પડશે; અને એમને નને શાંતિ જેઈતી હશે તો એમણે આ 
ખીજા દેશોને મદદ કરવી જ પડશે. ક 
શ્રી હેરિસન ખ્રાઉન પોતાના પુસ્તકમાં લખે છે: “૫૦ 
વર્ષ માટેની એક જ્તગતિક વિકાસ ચેના ઘડવામાં આવે 
તો! ખેતીનુ' ઉત્પાદન એટલુ' વધી જાય કે જૃથ્વી પરની દરકે 
૬૨ક વ્યક્તિને પૂરતે। પોષક ખોરાક મળી રહે, અને આજના 
અવિકસિત વિસ્તારને! ઔધ્યોગિક વિકાસ યુદ્ધ પહેલાંના 


જે આપણે આપણી રાષ્ટ્રીય આવક સાચે, આપણા, ફેડરલ 
અજેટ સાથે, શઆઓ પાછળના અને યુદ્ધ લડવા માટેના 
ભાપણા ખચ* સાથે સરખાવીશું તો તે રકમ વધુ પડવી નહી” 
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હાગે. અને આવી સફળ ચેાજનાના લાલે! સાથે જે તેને 
સરખાવીશું તે। તે1 તે રકમ ઊલટાની નાની લાગરે. અને 
વળી, જે નિષ્કરિયતાનાં ને યથાવત્‌ પરિસ્થિતિ જાળવી 
રાખવાનાં પરિણામો! સાથે સરખાવીશુ' તો તો આ રકમ 
બિલકુલ નજીવી લાગરો. * 


ખીને પ્રશ્ન આપે એ પણુ વિચારવાને। છે ક વ્યક્તિગત 
તકફ્‌। ખાતર સમાજને તુકેસાન ફરતા ને ખિનત"દુરસ્ત માગે” 
“જનતાની વૃત્તિએ સાથે ચેડાં કરતા ઉદ્યોગેપ્ને કર્યા સુધી 
છૂટો દોર આપી શકાય. આતુ* આંખે વળગે એવું ઉદાહરણુ 
તે આપશે! ફિલ્મ ઉઘોગ. ખને તેટલે! વધુમાં વધુ નડે કરવા 
ખાતર માણુસની સૌથી હલકામાં હુલડી વૃત્તિઓને કૃત્રિમપણે 
ઉસજિત કરી મૂકવામાં આવે છે, અને લે।કૅે।તુ' મન વિષમય 
કરી મૂકવામાં આવે છે. અન્ન નેડૂગ અગેના કાયદા દ્વારા 
તુકસાનકારક અન્ન ત્તે ડગ્ઝની જાહેરાત તે ઉદ્પાઠન ઉપર 
'કુશ સુકાચો। છે. આવુ* જ માણુસની ખધી સુખ્ય 
જરૂરિયાતે। અ'ગે પણુ થઈ શકે. આવા કાયદાએ જે અસર- 
કારક ન નીવડે, તે ક્્લ્મ ઉદ્યોગ જેવા કેટલાક ઉઘોગોતુ 
સમાજીકરણુ કરવુ' જોઈ એ. જે સમાજતુ' એકમાત્ર ઘ્ચેય 
સાણુસનેપ વિકાસ કરવાનું છે અતે જેમાં ભૌતિક જર્રિયાતે। 
આપ્યાત્મિક જરૂરિયાતે। કરતાં ગૌણુ મનાય છે, તે સમાજમાં 
શા માટે જરૂરી કાયદેસરતા સે આચિ"ક ઉપાચો શોધી કાઢવા 
સુશ્કેલ નથી. 
દરકે દરેક સાણુની આવડ એકસરખી જ હાવી જેઈ એ, 
એવી માગણી સમાજવાદે કયારેય નથી ડરી અતે ઘણાં 
જારશુપ્સર એ વ્યાવહારિક પણુ નથી ને ઇશ્છવીય પણુ નથી* 
સહત્ત્વની વાત એ છે કે એક વ્યક્તિ સ્વમાનભેર માનવજીવન 


અખ. 
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વિતાવી શકૅ એટલી એઇછામાં એછી આવક દરેકે દરક 
શાણુસને મળવી જેઈ એ, અને આવદ્ઠો વચ્ચેની અસમાતતા 
એટલી ખપી ન હેવી જેઈ એ, કે જેથી બે વ્યક્તિના જીવનના 
અતુભવે।માં જ આસમાન-જગીનને! ફરક પડી જય. આજે 
તે! જેની લાળાની આવક છે અતે જે પોતાની મનક્‌વે તેવી 
પૂન સ'તેથી શકે છે, તેને માંડ સાંડ કે છેડા ભેગા રશ્તા 
ખીન્ત સાણુસે। કરતાં જીવનનો! સાવ જુદો જ અતુભવ થામ 
છે, વળી, એક માણુસ ને પાતાના ગામની ખહાર જ ન* 
નીકળી શક્તો હોય અતે પોતાની જરૂશિયાતે। જ ન પૂરી 
કરી શડતે હોય, તે તેને જીવનને! અતુલવ પણુ ખીજ 
કરતાં જુરા હેરો. -એટલે આવકની અસમાનતા માણુસના 
જીવનના અતુભવોમાં મોટો ફરક કરી મૂકે એટલી ખધી ન 
હોવી નેઈએ. એ અસમાનતામાં અસુક મર્યાદા હોવી સેઈસ્મે. 

એ કહેવાની જરૂર ન હોવી સેઈ એ કે અત્યારે 
ઇંગ્લાંડમાં જેવી સામાજિક સુરક્ષાની ચોજતા છે તેવી ચેાજના 
ચાહુ જ રજેવી નેઈએ. પણુ તે પૂરતી નથી. બાજની 
આ સામાજિક સુરક્ષાની ચોજનાને એટલી વ્યાપક ખનાવવી 
નઈ કે જેથી ડુનિયાભરમદેં એકેએફ વ્યક્તિને' અસુક 
ન્ચૂતતમ જીવનધોરરણુની બાંહેધરી મળી રહે, 

માણુસ આજે પૂરતી સ્વત'ત્રતા ભોગવી શકતે। નથી કેમ 
કેતે આથિ*ક દછિએ સ્વત'ત્ર નથી. નિર્વાહ ખાતર એલ્ે 
ચોપતપ્સે ન ગમે તેવું કામ પણુ સ્વીકારવુ' પડે છે, કેમ 8 નહી” 
તે! ભૂખે મરવા વારો આવે. સાણુસતે કામ આપવુ* એ આજે 
મૂડીના માલિકનો ઈજારો છે. જેની પાસે મૂડી નથી અને 
“સાત્ર” પાતાતું જીવન છે અને પોતાની શ્રમરાક્તિ છે, 
તેની પાસે અ મૂડીદાર ત્મપ્પે તે સિવાય ખીજુ' કેઈ કાસ 
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નથી. માણુસની સ્વત'ત્રતાને ર્‌'ધતુ* આ કારણુ ન્યાં સુધી ટ્ર 
નહી' થાય, ત્યાં સુધી તે એક સ્વત'ત્ર અતે જવાખદાર વ્યક્તિ 
તરીકે જાગ નહી” ભજવી શકે, 


સોએક વષ" પહેલાં એક એવી માન્યતા હતી કે માણુસની 
પોતાના પડોશી પ્રત્યે કોઈ જવાખદારી નથી. અશ*શાઓીએ1 એ 
તે! શાઔઓય રીતે એમ પુરવ।૨ પણુ કરી આપ્યુ” હતું કે 
અચંત'ત્રને ચાછ્ઠુ રાખવા માટે ગરીખ ને બેકાર માણુસે।ની 
એક મોટી ડ્રોજ હોય તે જરૂરી છે, આજે હવે આ સિદ્ધાંતને 
ઉચ્ચારવાની સ્ુષ્ધાં કોઈ હિ'મત નહી કરે, સામાન્ય રીતે 
શ્માજે ખધા એટછુ' સ્વીકાર છે કે રાષ્ટ્રની સ'પત્તિથી કેઈ પણુ 
માણુસ વ'ચિત ન રહેવે! નઈ એ, ગરીબ એના અજ્ઞાનને 
કારણે, એની ખેજવાખદારીને કારણે, ટ્ર'કમાં એવા પોતાના 
પાપે ગર્‌ીખ છે એમ કહેવુ એ ગઈ શુજરીની વાત 
ખની ગઈ છે. પશ્ચિમના ખધા ઔધો ગિક દેશે।માં બેકારી, 
ખીમારી ને વૃદ્ધાવસ્થામાં આજીવિફા પૂરતી અમુક ન્યૂતતમ 
આથિ*ક મદદ કરવાની પદ્ધતિ ચાછુ થઈ ગઈ છે. હવે 
આપણે માત્ર એક ઢગછુ' આગળ વધીને એમ નક્કી 
કરવાનું છે કે બેકારી, બીમારી કે વૃદ્ધાવસ્થા વિનાયે 
દરિઠે દરેક માણુસને ન્યૂતતમ જીવનનિર્વાહ મેળવવાને 
શિકાર છે. કેઈ માણુસ બેકાર, ખીમારકે વૃદ્ધ ન હોય 
તોચે આ રકમ સાગી શકે. કાઈ માણુસ સ્વેચ્છાએ તોકરી 
છાડીને ખીન્ત કોઈ કામ માટે પોતાની ન્તતને સેયાર કરવા 
સાગત્તે હોય અથવા તો! કેઈ ગમે તે વ્યક્તિગત કાર્લુસર 
કમાઈ શકે તેમ ન હોય, તે! તેને પણુ આ રકમ મેળવવાતે!* 
અધિકાર રહે, દૂ'કમાં, દરેકે દરેક માણુસ કોઈ પણુ જાતના 
કારણુ વિના આ ન્યૂતતમ જીવનનિવોહ માગી શકે. આતે. 


૨૫૨ શાણ્‌! સમાજ 


વિતાવી શકે એટલી એછામાં એછી આવક દરેહે દરક 
માણુસને મળવી જેઈએ, અને આવકે વચ્ચેની અસમાનતા 
એટલી ખધી ન હોવી જેઈ એ, કે જેથી બે વ્યક્તિના જીવનના 
અતુશવોમાં જ આસમાનન્જસીનનો ફરક પડી જાય, આજે 
તે! જેની લાખોની આવક છે અને જે પોતાની મનક્‌વે તેવી 
ધૂન સ'તોષી શકે છે, તેને માંડ માંડ ખે છેડા લેગા કરતા 
ખીજ સાણુસે। કરતાં જીવનતે સાવ જુદો જ અનુભવ થાય 
છે. વળી, એક માણુસ જે પોતાના ગામની ખમહાર જ ન- 
નીકળી શકતે હોય અતે પોતાની જરૂરિયાતે। જ ન પૂરી 
કરી શકતે! હોય, તે! તેને! જીવનને અતુભવ પણુ ખીન્ત 
કરતાં જુરો હરો. એટલે આવકની અસમાનતા માણુસના 
જીવનના અનુભવોમાં મોટો ફરક કરી મૂકે એટલી ખપી ન 
હોવી નેઈએ, એ અસમાનતામાં અગ્ુક મર્યાદા હોવી નેઈસએ. 

એ કહેવાની જરૂર ન હોવી જેઈએ કૅ અત્યાર 
ઇંગ્લાંડમાં જેવી સામાજિક સુરક્ષાની ચોજના છે તેવી ધેજ્ના 
ચાલુ જ રહેવી ત્તેઈએ, પણુ તે પૂરવી નથી, આજની 
આ સામાજિક સુરક્ષાની ચોજનાને એટલી વ્યાપક ખનાવવી 
જેઈએ કે જેથી ડ્ુનિયાભરમાં એકેએક વ્યક્તિને અગ્નુક 
ન્યૂતતસ જીવનધે।રણુની ખાંહેધરી મળી રહે, 

માણુસ આજે પૂરતી સ્તત'ત્રતા ભોગવી શકતે। નથી કેમ 
કેતે આથિક દષિએ સ્વત"ત્ર નથી. નિર્વાહ ખાતર એશ 
પોતાને ન ગમે તેવું કામ પણુ સ્વીકારવુ' પડે છે, કેમ કે નહી” 
તે! ભૂખે મરવા વારો! આવે. માણુસને કાસ આપવુ" એ આજે 
મૂડીના માલિકનો ઇજારા છે. જેની પાસે મૂડી નથી અને 
“ સાત્ર” પોતાનુ જીવન છે અતે પોતાની શ્રમશક્તિ છે, 
તેની પાસે આ મૂડીદાર આપે તે સિવાય બીજુ" કોઈ કામ 
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નથી, માણુસની સ્વત'ત્રતાતે ર્‌'ઘતુ” આ કારણ જ્યાં સુધી ૨ 
નહી' થાય, ત્યાં સુધી તે એક સ્‍્વત'સ અને જ્વાખદાર વ્યક્તિ 
તરીકે ભાગ નહી' ભજવી રકે. 


સોએક વર્ષ પહેલાં એક એવી માન્યતા હતી કૅ માણુસની 
પોપ્તાના પડોશી પ્રત્યે કોઈ જવાખદારી નથી. અશ્સ્શાઓએ।એ 
તે! શાઓય રીતે એમ પુરવાર પણુ કરી આપ્યુ હતું કે 
અથ્ત'ત્રને ચાહુ રાખવા માટે ગરીખ ને બેકાર માણુસોની 
એક મોઢી ટ્રેજ હોય તે જર્રી છે. આજે હવે આ સિદ્ધાંતને 
ઉચ્ચારવાની સુધ્ધાં કોઈ હિ'મત નહી' કરે, સામાન્ય રીતે 
આજે બધા એટલુ સ્વીકાર છે કૅ રાષ્ટ્રની સ'પત્તિથી કોઈ પણુ 
માણુસ વ'ચિત ન રહેવે1 ન્‍જેઈએ. ગરીખ એના અજ્ઞાનને 
ફારયું, એની બેજવાખદારીને કારશે, દૂ'કમાં એના પાતાના 
પાપે ગરીખ છે એમ ડકહેવુ', એ ગઈ ગુજરીની વાત 
ખની ગઈ છે. પશ્ચિમના બધા ઔદ્યોગિક દેશોમાં બેકારી, 
ખીમારી તે વૃદ્ધાવસ્થામાં આજીવિકા પૂરતી અસુકે ન્યૂતતમ 
આધિ*કુ મદદ કરવાતી પદ્ધતિ ચાહુ થઈ ગઈ છે, હવે 
આપણે માત્ર એક ડગઠુ' આગળ વધીતે એમ નષ્ષ્ી 
કરવાનું છે ફે બેકારી, બીમારી કૅ જદ્ધાવસ્થા વિનાચે 
દરેઠે દરેક માણુસતે ન્યૂનતમ જીવનનિર્વાહ મેળવવાને! 
ભધિકાર છે. કોઈ માણુસ બેકાર બીમાર કૅ વૃદ્ધ ન હોય 
તેચે આ રકમ માગી શકે. કેઈ માણસ સ્વેચ્છાએ નોકરી 
છોડીને ખીન્ન કેઈઈ કામ માટે ષોતાની «તને તેયાર કરવા 
માગતે। હોય અથવા તે! કોઈ ગમે તે વ્યક્તિગત કારણુસર 
કસાઈ શાકે તેસ ન હોય, તો તેને યલુ આ રકમ મેળવવાને 
અધિકાર રહે. ટૂ'કમાં, દરેકે દરેક સાણુસ કેઈ પણુ જ્તત્રના 
કારશુ વિના ચહ ન્યૂતતસ જીવતનિવોડે સામી જડે, અતે, 
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- ગેરઉપચોગ ન થાય તે માટે આ લાભ વધુમાં વધુ બે વષ* 
પૂરતો જ મળી શકે, એવી ક'ઈકે ગોઠવણુ કરી રાકાય, પરતુ 
હુનિયાભરમાં દરેકે દરેક માણુસને ન્યૂતતમ જીવનનિર્વાહુની 
ખાંહેધરી મળી જ જવી નેઈ એ. 


મારુ" આ સૂચન કદાચ તર'ગી તે વિચિત્ર લાગરો, પણુ 
એમ તે! બેકાર, ખીમારા ને વૃદ્ધો માટેની આપણી આજની 
ચે।જ્તા સે। વષ" પહેલાંના લોકોને એવી જ વિચિત્ર ને તર'ગી 
લાગી હશે. ને કે ડો. શેષિરાએ હમણાં જ મારું ઘ્યાન દેોયુ*” 
કૅ ખદ્રોન્ડ રસેલે પોતાના “૧2%009૦ડ૯તેં રિ૦ટર્તેડ 1૦ 1 ૦ર્ત૦ ણ” 
એ સુસ્તકમાં આવું જ સૂચન કું” છે. આ ચોજ્ના સામે 
સુખ્ય વાંધો એ રજૂ થશે કે ને તમે દરેકને ન્યૂનતમ જીવન- 
નિ્વાહની ખાંહેઘરી આપવાનુ* ઠરાવશે તે! લોકે! કામ જ 
નહી' કરે, આ વિચાર એવી ખોટી માન્યતાને કારણે ઊભે 
થાય છે કે સાણુસ સ્વભાવે આળસુ છે. ખરી રીતે તે 
ગુપવાદરૂપ થોડા ધૂની આળસુ માણુસાને બાદ કરતાં ખાદીના 
1 “યંડતમ કરતાં વધુ આવક મેળવવા જ ઇગ્છરો અને હાથ 
જેડીને બેસી રહેવા કરતાં કામ કરવાનુ* જ પસ'દ કરરે. 
અલબત્ત, પછી કામ રસદાયક ને આકષષક હોવુ" નેઈ શે, ફેમ 
કૅ નહી' તે! માણુસને તે સ્વીકારવાની કોઈ કરજ પાડી શકશે 
નહી” અને વાસ્તવમાં ખરુ" વ્યક્તિ-સ્વાત'ુ્ય તે। ત્યારે જ 
શકય ખને ને, કે જ્યાર અચુક કામ સ્વીકાર્વુ* કે નહી' તે 
માણુસની પોતાની મુનસટ્ટી પર નિભ*ર હોય અને ભૂખે મરી 
જવાની બીકે તેને તે સ્વીકારવું ન પડે, આજની મૂડીવાદી અથ- 
વ્યવસ્થામાં આવુ વ્યક્તિ-સ્વાત'્ય અસ્તિત્વ ધરાવતુ” નથી. 
ન્યૂતતમ જીવનધોરણુની ખાંહેધરી મળવાથી આશિષ્ક 
ખાખતમાં જ નહી ખલ્કે રાજ્ખરાજના જીવનમાં માણુસ * 


શાખ્યુપણુ ભણી સ્પંપ 


માણુસ વચ્ચેના સ'બ'ધોમાંચે સ્વત'ત્રતાને! સ'ચ1ર થશે. 
દાખલા તરીકે એક માણુસને ચોતાની નોકરી ન ગમવી હોય 
છતાં બેકારીને ભચે તેને તે કરવી પડતી હોય તે! તેના સમગ્ર 
વતન પર આની અસર પડશે. નોકરી જતી રહે તે તેને પાલવે 
તેમ નથી એટલે તે પોતાના ઉપરીથી દખાતે। રહેશે ને તેને 
ખુશ રાખવાને] પ્રયત્ન કરતે! રહેશે. પોતાની ભૂલ ન હોય 
તેચે તેને ઉપરીનાં મેણાંટોણાં મૂગે મેપ્ટે સાંલળી લેવાં પડશે. 
અથવા એક ખીને દાખલે! લે. એક માણુસને ૪૦ વર્ષ'ની 
ઉ'મરે સાવ નવા ધકારને! ઘ'ધેોરાજગાર પકડવાનું મન થાય 
છે, પણુ તેને માટે પોતાને સેયાર કરતાં એક-બે વષ* લાગે. 
ન્યૂનતમ જીવનધેારણુની ખાંહેધરી હોય તે! તે આમ કરી 
શકે. તે કે આટલે1 વખત તેણે ન્યૂત્તતમ મર્યાદાની અ'દ૨ 
ચલાવવુ' પડશે, એટલે સાત્ર જેને અત્ય'ત ઉત્સાડ હેરો અને 
નવા કામ માટે ખૂખ રસ હશે એવે! માણુસ જ આમ કરશે. 
દે'કમાં, ધ'ધાકીય કે વ્યક્તિગત સ'બ'ધેમાં આશિક કારણસર 
ઊભી થતી સૌથી મોટામાં મોટી મજબૂરી ન્યૂતતમ જીવન- 
નિર્વાહની ખાંહેષરી મળવાથી નાખૂદ થશે અને દરેકે દર 
સાલુસ પોતાની ઇચ્છા સુજબ વત'વાને સ્વત'ત અનરે. 


પરંતુ આવી ચોજનતા માટેના ખચ'તુ' શું ? આજે પણુ 
આપણે બેકારા, ખીમારો અને ૬દ્ધોને નિર્વાડભથ્થુ' આપીએ 
જ છીએ. આ નવી ચે!જનાતે કારણુ થોડાક વધુ માણસોને 
આ લથ્થુ" આપવુ" પડરો. આ નવી ચોજનાને1 લાભ લેવા 
કેણુ કોણુ તૈયાર થશે ર અસુક વિચિષ કુદરતી ખહ્ષિસ 
ધરાવનાર વ્યક્તિએ1, કામચલાઉ મુશ્કેલીમાં આવી પડેલ 
વ્યક્તિએ, અને જવાખદારીના ભાન વિનાની ને ફામમાં 
જેમને રસ જ નથી એવી ફેટલીક ધૂની સે સ્‍સ્થિર વ્યક્તિએ।, 


પદ્‌ શાણા સમાજ 


અપી ખાન્તુને। વિચાર કરતાં એમ લાગે છે કે આ ચોજનાતે! 
લાભ લેનારાઓની સ“બ્યા ખહુ મોટી તે! નહી' જ હેય 
ને ઝીણુવટશયો સર્વેથી તેનો આશરે અડસટ્ટોય આજે 
કાઢી શકાય. 


પરંતુ સુખ્ય વાત તે! એ ધ્યાનમાં રાખવાની છે કે આ 
સચૂચનના અમલની સાથોસાથ અહી” સૂચવેલ ખીન્ત સામાજિક 
ફેરફારો પણુ અમલમાં લાવવાના છે. અને જે સમાજમાં 
વ્યક્તિગત નાગરિક પાતાના કામની અદર સકિયપભું ભાગ 
ભજ્વતે। હોય, તે સમાજમાં કામ કરવામાં રસ ન ધરાવ- 
નારાઓની સ'ખ્યા ખહુ જૂજ હરો. વળી એ સ“ખ્યા ગમે 
તેવડી હશે તોચે તેને આ ચોજનાનો લાભ આપવાને! ખચ* 
આજે મોટાં રાષ્ટ્રો પોતાનાં લશકર જાળવવા પાછળ જેટલે 
ખચ કર છે તેનાથી તો ઓછે જ હશે. અને શઆઓ 
પાછળ થતે। ખચ ગભુતરીમાં લઈએ તે તે! તેની સરખા- 
મણીમાં આ ચોજનાતો ખચ ખિલકુલ નજીવો! લાગશે. 
ઉપરાંત એ વાત પણુ ભૂલવી ન નેઈએ ડૈ જે સમાજ- 
વ્યવસ્થા દરેકે દરક માણુસને1 જીવનમાંના અને કામમાંનોા 
રસ ફરી સ્થાપિત કરી શકે, તેમાં વ્યક્તિની ઉત્પાદકશક્તિમાં 
ધરખમ વધારા થશે. આજે ફામ કરનારની પરિસ્થિત્તિમાં 
થોડોક અમથો સુધારો કરવાથીયે આડું પરિણામ ડયાં નથી 
જેઈ-શકાતું ? અને વળી ગુનાએ। તથા મગજની અસ્થિરતા 


કૈ માનસિક ખીમારીઓ પાછળ થતાં ખચ્*માંચે સારી પેઠે 
ઘટાડો થશે. 


શાણુપણુ ભણી ર૫૭ 


રાજકીય પ્રિવ્તપત 


આજે આપણુ' લોકશાહી સાળષુ' જે રીતે ગે.ઠવાયેહું છે, 
તેનાથી પરાયાપણાની પ્રક્રિયાને વેગ મળે છે. પરાયાપણાની 
પરિસ્થિતિમાં લોકશાહીને અમલ ન થઈ શકે, લોકશાહીને 
અથ એ છે કે માણુસ સ્રુક્તપણે પોતાની માન્યતા વ્યક્ત કરી 
શકે અને સ્વત'ત્રપણે વતી" શકે, અહી' એટલુ' માની લેવામાં 
આવ્યુ” છે કૅ માણુસ પોતાની આગવી અસ્ુક માન્યતા ધરાવે 
છે અને તેને પોતાની આગવી ઈચ્છાશક્તિ છે. પર'તુ આજે 
વાસ્તવિકતા એ છે કૈ પરાયાપણાની લાગણી અત્તુલવતા 
આધુનિક માનવીને પાતાના અભલિપ્રાચો અને પૂવ્રહો જરૂર 
છે, પણુ એની પોતાની કેઈ દહ માન્યતાએ1 નથી; વળી એને 
ગમા-અણુગમાએ! છે, પણુ પોતાની ઇચ્છાશક્તિ તથી. અને 
જાહેરખબર તે પ્રચારનાં શક્તિશાળી ય“્રા દ્રારા જેમ 
માણુસની રુચિએ।ને મનફાવતે! ઘાટ આપવામાં આવે છે, 
તેમ એના અભિપ્રાચે। ને પૂવ*ગ્રહો તેમ જ ગમા ને અણુગમા- 
એમને પણુ પ્રચાર્ય'ત્રે દ્રારા મરજી સુજખ વાળવામાં આવે 
છે. આમ, આજે માણુસને પોતાની આગવી માન્યતાએ। કૅ 
ઇશ્છાશક્તિ જેવું ખહુ છે નહીં". 


વળી, સામાન્ય મતદારને ઝાઝી ગતાગમ પણુ નથી, એ 
નિયમિતપણે અખખાર વાંચે છે, પણુ સસસ્ત જગત તેને 
માટે એટલું બધુ પરાયુ' છે કે ફોઈ પણુ વસ્તુ એને પોતીકી કે 
ઝાઝી મહેત્ત્વની નથી લાગતી, અખખારમાં એ વાંચે છે કૈ 
ફરીડા રૂપિયા ખર્ચાય છે, લાખા માણુસાનેો! સ'હાર થાય છે 
--આંકડાએ અને અનાત્મીય વણુ'ને।. તેમાંથી જગતનું કોઈ 
નર તે અથપૂણુ ચિત્ર ઊપસતું નથી. આવી પરિસ્થિતિ 

૧૭ 


દપ શાજે। સમાજ 
છતાંચે રાજકાશ્વુમાં સ્થિરતા જળવાઈ રહે છે તે સામાન્ય 
માણુસના લચીલાપણાને ને મૂળભૂત્ત શાણુપણુને આભારી છે, 


આ ઉપરાંત એ પણુ ન ભૂલવું જેઈ એ કે ખડ્ડમતીને 
ધોરણે કાસ કરવાતે। સિદ્ધાંત અનાત્મીકરણુ અને પરાથા- 
પણાની પ્રક્રિયાતે વેગ આપી રહયા છે. મૂળમાં, આ ખહુમતી- 
શાસનને સિદ્ધાંત તે પહેલાંના શાજએ। અને સામ'તેઃના 
લઘુમતીશાસનના વિકલ્પ તરીફે અસ્તિત્વમાં આવ્યે! હતે!. 
ત્તેમાં એવું કશું ગૃહીત નહે।તુ' કે ખહુમતી “સાચી” છે. 
પરંતુ લઘુમતી ખહુમતી ઉપર પોતાને! સત ડોકી બેસાડે 
તેના કશ્તાં ખુમતી ભલે ભૂલ પણુ કરે તોચે તે વધુ સારુ, 
એમ સમજીતે આ ખહુમતીશાસનને સિદ્ધાંત અમલમાં 
આવ્યો હતે, પરંતુ આજે તો હવે એમ મનાવા લાગ્યુ” છે 
કૅ લોકશાહી પદ્ધતિમાં ખહુમતીનો નિણુ'ય હમેશાં સાચા જ 
હોય છે અને સતિક દૃણિએ પણુ લઘુમતીના નિણુ*ય કરતાં 
ચહિયાતે। હોય છે, અને તેથી લઘુમતી ઉપર “પોતાને!” 
નિણુ'ય લાદવાને। બહુમવીને સૈેતિક અધિકાર પણુ છે. કેટલીક 
વસ્તુની જાહેરખખરમાં એવે! દાવો કરવામાં આવે છે ઝે 
“ એક કરાડ અમેરિકેના આ વસ્તુ વપરે છે. એક કરોડ 
વ્યક્તિઓને! નિણુષ્ય ખોટે ન હોઈ શકે, ” આમ, અસ્ુક 
નિણુય ખહુમતીથી થચો છે તે વાતને તે નિણ'યની ચોગ્યતા 
માટેની એક દલીલ તરીકે આગળ ધરાય છે. ખરેખર આ 
એક ભૂલ છે. વાસ્તવમાં તો એતિહાસિક દેછિએ નઈ એ 
તો! રાજકારણમાં ફે તત્ત્વ્ઞાનમાં, ધમમાં કે વિજ્ઞાનમાં 
ખધા સાચા” વિચારા મૂળમાં તે! લુમતીના જ વિચારો 
હતા. ને માણસે વિચારનુ' મૂહ્ય સ'ખ્યાસે ઘોરણુ આંક્યુ* 
હોત, તો આપણે હેજી શુકાએમાં વસતા હોત, 


શાયુપયુ ભણી ૨૫૯ 


શુપીટ?૨ કહ્યું છે તેમ મતદારે તે માત્ર તેના મતને માટે 
હુરીફાઈ કરતા બે ઉમેદવારોમાંથી જ પોતાની પસ'દગી વ્યક્ત 
કરવાની હોય છે. રાષ્ટ્રનુ' સવેત્તમ હિત તથા સત્તા પ૨ 
રહેવામાં અથવા તે। સત્તા ફરી કખજે કરવામાં રહેલુ" પક્ષનું” 
સ્થાપિત હિત, એ બે વચ્ચે રાજ્કીય પક્ષોની વફાદારી 
વહે'ચાચેલી છે. અલખત્ત, આ રાજકીય પક્ષોએ જનતાના 
મત મેળવવા પડે છે એટલે મતદારની ઇચ્છા પ્રતો એમને 
થોડુ” ધ્યાત આપવાની કરજ પડે છે. મતદારોમાં ખહુ 
અસ'તોષ જલુાય તે! રાજકીય પક્ષોએ મત સૈળવવા ખાતર 
પાતાના માગ ખદલવે। પડે છે. બિનલેકશાહી સરસુખત્યાર- 
શાહી શાસને।એ પણ્‌ લોની ઇચ્છાને! ખ્યાલ અમુક અ'રે 
તે। રાખવે। જ પડે છે. પણુ એમની ખાખતમાં માત્ર એટળુ' 
છે કે એમની દમનનીતિતે કારણે તેએ લેાકપ્રિય ન હોય 
એવા માગને પણુ ઘણા હાંબા સમય સુષી વળગી રહી શકે 
છે. લોકશાહીમાં આડુ' લાંબો વખત ચાલી શકતુ” નથી. 


“ પર'તુ સરવાળે જેઈ એ તો આજની લેકકશાહી પદ્ધતિમાં 
વ્યક્તિગત મતદાર ઝાઝો નિણીયક ભાગ ભજવી શકતે! નથી. 
તે ખહું ખહુ તે। રાજકીય પજ્ઞો પર અસુક લગામ રાખી શકે 
છે, કે ખહુ તે! એમના પર આડકતરી અસર પાડી શકે છે. 
એક વાર તેણે મત આપી દીધો કે તેણે પોતાની રાજકીય 
ઇશ્છાશક્તિ પાતાના પ્રતિનિધિને હવાલે કરી દીધી. તે 
પ્રતિનિધિ તેને! ઉપયોગ પોતાની જવાખદારી તથા પોતાનું 
સ્થાપિત હિત, એ ખ'નેને! ખ્યાલ રાખીને કરતે! હય છે, 
સતદાર પેછી તેમાં ખીજુ' કાંઈ ખાસ ફેરી શકતે। નથી. હા, 
ખીજી ચુ'ટણી આવે ત્યાર તે ફ્રી પાછે! પાતાના મતાધિકારનો. 
ઉપચોગ કરી રકે છે. અતે તરે તે ઇચ્છે તો! પોતાનાદ 


૨૬૦ રાણ! સમાજ 


મ્તિનિધિને કરી ચૂ'ટી શકે છે, અથવા તો “ એ હરામ- 
ખોરને ખહાર ક્ગાવી દઈ શકે છે. ” પરતુ આજની લોક- 
શાહીએમાં મતદાનની પ્રક્રિયા માત્ર સાથાં ગણુવા જેવી 
થઈ ગઈ છે, જેમાં મતદ્ટાર રાજકીય પક્ષે! અ'ગે કૈવળ 
સ“મતિ કે અસ“મતિ દર્શાવી શકે છે અને એમાંના એક 
ચરણે પોતાની ઇચ્છા-શક્તિ સમપી* દે છે. 


એાગણીસમી સદીથી વીસમી સદી સુધીમાં લોકશાહી 
પદ્ધતિનો પીરે ધીરે વિકાસ થતે! આવ્યા છે, અને આજે 
હવે પુખ્ત વયની દરેક વ્યક્તિને અબાધિત મતાધિકાર હોવે! 
જેઈએ, એ સિદ્ધાંત લગભગ સવ*ત્ર સ્વીકારાઈ ચૂકચે। છે. 
પરંતુ આટહુ' ચે પૂરતુ' નથી. લોકશાહી પદ્ધતિના વધુ વિકાસ 
માટે કઈક નવું પગલુ ભરાવુ' નઈ એ, પહેલાં તો એ વાત 
સમજાવી જેઈએ કે સામાન્ય ચૂ'ટણીના જાહેર મતદાનના 
વાતાવરણુની અદર ખરા નિણુ'ચે! લઈ શકાય નહી', એવા 
નિણુચા તે! પહેલાંની થામસભાએ। જેવા નાના નાના 
સમૂહોમાં જ લઈ શકાય, જેમાં આશરે પાંચસોથી વધુ સજ્યેદ 
ન હોય. આવાં નાનાં મ'ડળેઃમાં જ કોઈ પણુ ખાખત વિગતે 
ચચી શકાય તથા દરેક સભ્ય પોતાના વિચાર વ્યક્ત કરી 
શકે, બીજાના વિચારો સમજી શકે, ને મોકળી ચર્ચા કરી 
શકે. તેમાં પરસ્પરના અ'ગત સ'પ૩' માટે પણુ અવકાશ 
રહે છે અને તેને લીષે પછી ખહારની અતુચિત અસરો માટે 
ઓણુ' સ્થાન રહે છે, બીજી વાત એ ઝે વ્યક્તિગત નાગરિક 
મહત્વની હકીકતેથી સારી પેઠે માહિતગાર હોવે! જેઈ એ, 
કૅ જેથી એ ઉચિત નિણચપા લઈ શકે, ત્રીજ વાત એ કે 
આવાં નાનાં તે મોઢામોઢનાં મ'ડળોમાં જે નિણુચે! લેવાય 
તેની કેન્દ્રની ચૂ'ટાચેલી પાલ'મેન્ટના નિણ્‌'ચોા પર સીધી 


શાશુપ્ણુ લણી ર શ્ય 


- અસર થવી જેઈ એ. જ્યાં સુધી આમ નહી” થાય; ત્યાં સુધી 
રાજકીય દછિએ નાગરિક આજના જેટલે! જ ગાર રહેશે, 


સવાલ હુવે એ ઊભે। થાય છે કૈ લોકશાહીતા આજના 
જેન્દ્રિત માળખા સાથે આ વિકેન્દ્રીકરણુનો મેળ બેસી શકશે 
અરે 9 અ્ચાત્‌ આધુનિક ઔદ્યોગિક સમાજની અ'દર આપણે 
ગ્રાસસભાએ।ને। સિદ્ધાંત ફરીથી દાખલ કરી શકીશું ખરા ? 

હું'તો આમાં એવી કોઈ સુશ્કેલી નેતે નથી, જેતે 
ઉકેલ ન આણી શકાય. આપખીચે વસ્તીને રહેઠાણેાને પેરે 
૧ ફામના સ્થળને ધોરણે આશરે પાંચસો! વ્યક્તિઓનાં 
નાનાં નાનાં સ'ગઠને માં વહે'ચી નાખવી નઈ એ. શકય હોય 
ત્યાં સુધી આવાં સ'ગઠનોમાં સમાજના વિવિધ વગેને 
સમાવેશ થવો! નેઈએ, આ મહડળા નિયમિત મળતાં રે, 
દાખલા તરીકે મહિને એક વાર. તેએ પોતાના હોદેદારો 
તે સમિતિએ! પસ'દ કરે, જેની સુદત એક વષની હોય. 
એમને સુખ્ય કાર્યકમ સ્થાનિક તે રાષ્ટ્રીય પ્રશ્નો પર ચર્ચા- 
વિચાર્યુ કરતા રહેવાને! છે. ઉપર કહ્યું તેસ આવી ચર્ચા- 
વિચારણા! માટે અસુક મમાણુમાં હકીકતોની માહિતી હોવી 
જરૃરી છે. આવી માહિતી કેવી રીતે તાપી શકાય ? 
રાજકીય દણિએ સ્વત'ત્ર એવી કેઈ સાંસ્કૃતિક સ'સ્થા આ 
મ'ડળોની ચર્ચા-વિચારણા માટે આધારરૂપ ખને અવી 
હકીકતોની સામગ્રી તૈયાર કરવાતુ' ને પ્રકારિત્ત કરવાતું કામ 
ઉપાડી શકે. ક 

આપણી ક્ષિક્ષણુ-પદ્ધતિમાં અપણે આવું જ કરીએ 
છીએ, ખાવાકેોને આપણે તટસ્થ માંહેતી આપીએ છીએ 
અને સરકારોની અ'દર થતા ફેરફારોની અસર તેના પર ચવા 
દેતા નથી. કળા, વિજ્ઞાન, ધર્મ, વ્યાપાર, રાજકારણુ, વગેરે 


૨૬૨ શાણુ। શમાજ 


શેત્રોમાંની આગવી સિદ્ધિઓ મેળવેલી ને શ્રેતિક પ્રતિષ્ઠા 
ધરાવતી વિશિછ વ્યક્તિએએે પસ'દ કરીને આપલે આવી 
ખિનરાજકીય સાંસ્કૃતિક સ'સ્થા રચી શકીએ. તેએ ખધા 
પોતપોતાના જુઠ્ઠા જુદા રાજકીય મતે! ધરાવતા હશે, પરતુ 
દરેક ક્ષેત્રમાંની કેટલીક મૂળભૂત હકીકતોની ખાખતમાં તેએ! 
સ'મત થઈ શકશે, અને કોઈકે બાખતમાં મતભેદ રહેરો તે! 
એ મતભેદની ભૂમિકા સમનતવીને ખ'ને આજુની હદીકતે! 
જનતા સમક્ષ ૨જ કરવામાં આવરો. 


આ નાનાં નાનાં મ'ડળે દ્રારા લેવાચેલ નિષુચોને છેવટે 
કૅન્્ર સરકારની કક્ષાએ પહોંચાડવા પડશે અને નીતિવિષયક 
ખાખતેમાં તેને અસરકારક અનાવવા પડરે, અ! 'પ્રાક્યા 
માટે પણુ જર્રી વ્યવસ્થા થઈ શકે, પાલ*મેન્ટરી પદ્ધતિમાં 
આપણે મોઢે ભાગે બે ધારાસભાએ। રાખીએ છીએ, નિણુચો 
લેવામાં ખ'ને ભાંગ ભજવે છે, પણુ બેઉ જુદા જુઠા સિદ્ધાંતો 
અનુસાર ચૂ'ટાચેથી હોય છે. આ મોઢામોઢ મ'ડળેો એ 
ખરેખરી “આમ સભા” બનશે અને તે સામાન્ય ચૂ'ટણીમાં 
જૂટાધેલા પ્રતિનિધિઓની ધારાસભા અને સરકાર સ્રાથે 
મળીને વહીવટ ચલાવે. 

આમ, નિણુંચે! લેવાની પ્રક્રિયા હમેશાં માત્ર ઉપરથી 
નીચે ચાલતી રહેવાને બદલે નીચેથી ઉપર પણુ ચાલતી રહેશે; 
અને આ નિણુંચે। વ્યક્તિગત નાગરિકના સક્િય અને જવાખ- 
દાર ચિ'તનને આધારે થચેલા હરો, દરેક પ્રશ્નની નાનાં નાનાં 
સોહામોટ મહડળોમાં ચચો-વિચારણા થરો, એટલે નિણચો 
પોતીકા લાગશે અતે રાજદીય પ્રશ્નો અ'શે નાગરિક પોતે 
વિચારતે। થશે. આને લીધે પરાયાપણાની પ્રક્રિયા અટકશે 
અંતે મતદાનની ઔપચારિક વિધિ દ્વારા પોતાની રાજકીય 


શાશપસુ ભણી ર 


ઇચ્છાશક્તિ અન્યને હવાલે કરી દેવાને બદલે નાગરિકે ફરીથી 
સમાજજીવનની અ'દર સકિયપથ્વે ભાગ શજવતે। થરો, 


સાંસ્કૃતિક પરિવતષ્ન 


પરંતુ માત્ર સામાન્ત્કિ હે રાજડીય વ્યવશ્થામાં ફરફાર 
કરવાથી પાયાનું પરિવત'ત આણી શકારી નહી”. સામાજિક અે 
રાજઠીય વ્યવસ્થા અજ્ુક અનુકૂળતા ને પ્રતિકૂળતા જરૃર ઊભી 
કરે છે, પણુ મૂલ્યે! ને આદર્શેતી સિદ્ધિ માટે તે સાંસ્કૃતિક 
પરિવત'નની જ જરૂર પડે છે. ઉત્પાદત, વપરાશ ને ખજારના 
કેન્દ્રબિ'દુ પર રચાયેલ શૌતિક સસ્કૃતિની અદર ખ્રિસ્તી 
પર'પરાના આદશે સિદ્ધ થઈ શકે નહી'. તેવી જ રીતે જ્યાં 
સુધી નૂતન વિચારે! માનવટ્દ્યને નની ભાવનાથી ઓતપ્રોત 
ન કરી રૃ ત્યાં સુધી સમાજવાદી સમાજ પણુ બ્રાતૃભાવ, ન્યાય 
તે વ્યક્તિ-સ્વાત'મ્યતુ' ધ્યેય પાર પાડી શકે નહી”. 


આજે આપણુતે જરૂર તવા આદશે કે નવાં આધ્યાત્મિક 
પ્ચેચાની નથી. તે તે! આપણી પાસે પૂરતાં છે; સાનવજાતના 
મહાન ગુરુએએ શાણા જીવનના આદશ નમૂનાત્મેો। આપણી 
સમક્ષ ખડા કર્યા જ છે. તેએ। જુદી જુદી ભાષાએ।માં બોલ્યા 
છે, જીદ જુદાં પાસાંએ ઉપર એમણે ભાર મૂકથે। છે અને 
જેટલીક ખાખતે! અગે એમનાં મ'તવ્યેો પણ ભિન્ન ભિન્ન 
રહ્યાં છે. પર'તુ સરવાળે જેઈએ તે એમના વચ્ચેતા લેદે 
નજીવા છે. મહાત ધર્મો અત્યાર સુધી અદરાઅ'દર લડતા 
રહ્યા છે અતે તેએએ પોતાની પાયાની સમાનતાએ। કરતાં 
ઉપરછહલા શેરો ઉપર જ ભાર મૂકચે રાખ્યો છે, એ સાચુ 
પરતુ તેમાં વાંક મૂળા ધમગુરુએનેપ નથી. અધ્યાત્મના 


૨૬૬% શાક શમાજ 


ઉપાસકોએ જે સરળ સત્ય પ્રતિપાદિત કયુ” તેના પાયા પર 
ખીજાએએ, જેમભે ગિરિજાઘરો, સ'સ્થાના માળખાંએ અને 
રાજકીય સ'ગઠને। ઊભાં કર્યાં, એમની અસરને પરિણામે 
આડું યયું છે. બાકી, જ્યારથી માનવજાત પ્રકૃતિવશ અને 
પશુવત જીવનમાંથી વિવેકી ને બ્રાતૃભાવભર્યા માનવજીવન 
તરક્‌ વળી છે, અને ન્યારથી સમગ્ર માનવજાતની એકતાનું 
તથા માનવજીવનના પૂણુ" વિકાસનુ' ધ્યેય તેણે 
પોતાની સમક્ષ રાખ્યુ' છે, છેક ત્યારથી આ આદર્શો ને 
વિચારા એના એ છે. ત્યારે તો પરસ્પરના સપ માટે 
આજના જેવાં સાધનો પણુ ન હુતાં; અને તેમ છ્તાં 
આપણે જેઈએ છીએ કે સશ્કૃતિના દરેકે દરેક કેન્દ્રમાં 
એકસરખી આંતરસૂઝોને! સાક્ષાત્કાર થચો છે અને એકસરખ! 
આદ્શેને! ઉપદેશ આપવામાં આવ્યો છે, આ ખધા વિચારો 
આજે આપણુને સહજ પ્રાપ્ય છે અને આ માનવતાવારી 
મહાપુરુષોના આપણે નજીકના વારસે। છીએ; એટલે આજે 
શાણુપણુભરી શીતે કેમ જીવવું તે માટે આપણુને કેઈ નવા 
સાનની આવશ્યકતા નથી,-- પણુ આપણી માન્યતા, આપણુ 
ઉપદેશ અને આપણા શિક્ષણુ વિશે નિછાવાન થવાની અત્ય'ત 
આવશ્યકતા છે. આપણાં હૃદચેમાં જે કાંતિ કરવાની છે તે 
માટે હવે નવા ડહાપણુની જરૂર નથી--- તે સાટે તે! જરૂર છે 
ગ'શીરતાની, નૂતન નિછાની ને સમપ*ણુની, 


આપણી સ'સ્કૃતિના માગદશક શદશેો ને સિદ્ધાંતોને 
લોકજીવનમાં ઉતારવાની પ્રથમ જવાખદારી શિક્ષણુની છે. 
પુરતુ આ જવાખદારી અદા કરવા મારે આપણી આજની 
શિક્ષણુપદ્ધતિ કેટલી ખપી અપૂરતી છે ! આજે તે! તેનુ સુખ્ય 
ધ્યેય ઔવોગિક સમાજરચનામાં કામ કરવા મારે માણુસને 


શાણુપણુ ભણી ૨૬૫ 


જેઈતી માહિતી પૂરી પાડવાનુ' અતે તે અથ*વ્યવસ્થાને અનુરૂપ 
એવા ઢાંચામાં માણુસના વ્યક્તિત્વને ઢાળવાનુ' માત્ર થઈ 
પડયુ" છે, આજે એવા વ્યક્તિત્વની જરર છે,-- જે મહત્ત્વા- 
કાંક્ષી ને પ્રતિસ્પર્ધાની વૃત્તિવાજુ' હોય, અને છતાં અસ્ુક હદ 
સુધી પરક્પરના સહકાર માટે પણુ તત્પર હોય; જે સત્તા 
અને અધિકાર પ્રતો આદર પરાવતું હોય અને છતાં જેમ 
જૈટ્લાક રિપોટ-કાર્માં તાંધ ટૉંકવામાં આવે છે તેમ 
“ઈચ્છનીય માત્રામાં સ્વત'ત્ર” હોય; જે મિત્રાચારીભયુ" 
હોય, અને છતાં કોઈ પણુ ચીજ સાથે કૅ કેઈઈ પણુ વ્યક્તિ 
સાથે વિરોષ આત્મીયતાપૂવક ખબ'ધાચેછુ' ન હોય, આજની 
આપણી ઔઘ્યોગિક સ'સ્કૃતિતે આવા વ્યક્તિત્વવાળા માણુસેા 
ખપે છે, અને આપણી શાળા-કૉલેનજે આવા જ નાગરિકે 
તૈયા૨ ડરી આપે છે. જીવનની વ્યવાહારિક જવાખદારીએ 
પાર પાડવા માટે નસેઈતી માહિતી તેએ વિઘાથી'એને પૂરી 
પાડે છે અને ખજરને અનુરૃપ ન્યક્તિત્વ ધડી આપે છે. ખાષી 
વિદ્યાથી'એ માં વિવેકશીલ ચિ'તનશક્તિ ખીલવવામાં અથવા 
તે! એમને સાંસ્કૃતિક આદર્શોને રગે રંગવામાં આજની 
શિક્ષણુપદ્ધતિ ખહુ કામયાખ નીવડી નથી. 


વળી, આજે સૈદ્ધાંતિક ને વ્યાવહારિક જ્ઞાન વચ્ચે જે 
ખઈ ઊભી થઈ છે, તે ખૂખ હાનિકારક છે. તેને કારણે 
માણુસના વિચાર અને આચાર વચ્ચે વિસુખતા જન્મે છે, 
અતે માણુસને માટે પોતે જે કામ કશ્તેો હોય તેમાં ઓતપ્રોત 
થવાતુ' વધુ અઘરુ ખને છે. કામને ને આપલે સાણુસના જ્ઞાન 
ઉપર આધારિત એવી એક પ્રવૃત્તિ ખમતાવવા માગતા હોઈ એ 
અતે માણુસ જે કામ કરતો હોય તેની તેને પૂરી સમજ 
હોય એમ આપણે જે ઇચ્છતા હોઈ એ, તે। આજની 2૪૫૪૭ 


૬૬૪ થાઉ! સમાજ 


ઉપાસકે।એ જે સરળ સત્ય પ્રતિપાદિત કયુ” તેના પાયા પર 
ખીજાઓગએ, જેમચ ગિરિજાઘરે, સ'સ્થાના માળખાંએ અને 
રાજકીય સ'ગઠને। ઊભાં કર્યાં, એસની અસરને પરિષુામે 
આવું થયું છે. ખાડી, ન્યારથી સાનવનાત પ્રકૃતિવશ અને 
પરુવત જીવનમાંથી વિવેકી ને બ્રાતૃભાવભર્યા માનવજીવન 
તરફ વળી છે, અતે ન્યારથી સમગ્ર માનવજાતની એકતાનું” 
તથા માનવજીવનના પૂણુ" વિકાસનું" ધ્ધેય તેણે 
પોતાની સમક્ષ રાખ્યુ' છે, છેક ત્યારથી આ આદર્શો ને 
વિચારા એના એ છે. ત્યારે તો! પરસ્પરના સ'૫ડ* મારે 
આજના જેવાં સાધનો પણુ ન હુતાં; અને તેમ છર્તા 
આપણે નેઈએ છીએ કે સ'સકૃતિના દરેકે દરેક કેન્દ્રમાં 
એકસરખી આંતરસૂઝોને સાક્ષાત્કાર થયો છે અને એકસરખા 
આદશેને। ઉપરેશ આપવામાં આવ્યો! છે. આ ખધા વિચારો 
આજે આપણુતે સહજ પ્રાપ્ય છે અને આ માનવતાવાદી 
મહાયુરુષાના આપણે નજીકના વારસો છીએ; એટલે આજે 
શાણુપણુભરી રીતે કેમ જીવવું તે માટે આપણુને કોઈ નવા 
જ્ઞાનની આવશ્યકતા નથી,-- પણુ આપણી માન્યતા, આપણા 
ઉપદેશ અતે આપણા શિક્ષણુ વિરે નિછાવાન થવાની અત્ય'ત 
* આવશ્યકતા છે. આપણાં હૃદચેમાં જે કાંતિ કરવાની છે તે 
માટે હુવે નવા ડહાપણુની જરૂર નથી-- તે માટે તો] જરૂર છે 
ગ'શીરતાની, નૂતન નિદાની ને સમરપષ"ણુની. 


આપણી સ'સ્કૃતિના સાગ'દશષક આદશો ને સિદ્ધાંતોને 
લોકજીવનમાં ઉતારવાની પ્રથમ જવાખદારી સિક્ષણુની છે. 
પરતુ આ જવાબદારી અદા કરવા સારે આપણી આજની 
શિક્ષણુપદ્ધતિ કેટલી ખપી અપૂરતી છે | આજે તે! તેનુ” સુખ્ય 
ધ્યેય ઔવોગિક સમાજરચનામાં કામ કરવા મારે માણુસને 


શાશુપણુ ભણી શ્છ 


શિક્ષણુ માટેની રુચિ વિશેષ હોય છે, અને આ જ ઉમર્‌ * 
માયુસને પોતાને વ્યવસાય સસૂછગે। બદલવાની અનુકૂળતા 
હોવી નેઈ એ, અતે તેથી ક્રીથી શીખવાની તફ મળવી 
જેઈએ. આજે તે! આવી તક આપણે માત્ર તરુણ।ને જ 
આપીએ છીએ. 

કેળવણીનો મૂળ અથ જ સે છે કે માણુસની અ'ઢ૨ 
હોય તે “મહાર આણુવું.”* માણુસ પાસે જ્ઞાન હોય, તે 
પોતાનું કામ સારી રીતે પાર પાડતો હોય, તે શિષ્ટ ને સક્કારી 
હોય, તે પ્રામાણિક હોય, પોતાની ભૌતિક જરૂરિયાતો અ'ગે 
તેતે કોઈ ચિ'તા ન હોય--તેમ છતાં તેને સ'તોષ થતે। નથી; 
અને આટલાથી માણુસને સ'તેોષ થઈ શકૅ જ નહી”. તેને 
માટે તે! માણુસને જગત માત્ર પોતાની ખુદ્ધિથી જ નહી”, 
પણુ પોતાની ખધી ઇન્દ્રિચાથી, આંખથી, કાનથી, પાતાના 
સમસ્ત શરીરથી ગાદ ખનવુ' જેઈએ. પોતાના ચિત્તથી સમે 
જે વિચાર તેને પાતાના શરીર દ્રારા એલે આચરણુમાં 
ઉતારવુ' નેઈએ, શરીર અને ખુદ્રિને જુદાં પાડી શકાય 
નહી'. માણુસ જગત સાથે વિચાર દ્વારા એકાત્મતા સાધશે 
તતો! તે તત્ત્વજ્ઞાન ને વિજ્ઞાન સજ*શે, જગતની પોતાની અનુ" 
ભૃતિ ને તે ઇન્દ્રિયો દ્રારા અભિવ્યક્ત કરશે તો કળાનુ-- 
સ*ગીત, નૃત્ય, નાટક, ચિત્ર, શિલ્પ, વગેરેતુ' સજન કરરે. 
“કળા” તે આજે આપણે જીવનનું એક અલાયડુ' ક્ષેત્ર 
સાનવા લાગ્યા છીએ. આજે એક ખાજી કળાકાર છે, તેને 
“ એક વિશિષણ વ્યવસાય છે-- અને બીજી ખાજી પ્રશ'સક છે, 
કળાને! ચાહક છે, કળાકાર અને કળાત્તા આશ્રયદાતા વચ્ચેનુ* 

* ૩ેળવણી માટેના અ'મેછ ચખ્ટ ૪વંપત્યદ૦્તને। રાખ્દાયર થાય છે-- 
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આ જુદાપણુ' એ આધુનિક ઔદ્યોગિક સ'સ્કૃતિની રેણુ છે. 
આતે! અથ એવે। નથી કે અત્યાર સુધીની મહાન સ"સ્કુતિ- 
એપમાં-“ કળાકરે ” પાક્યા જ નથી. મિસર; ગ્રીસ, કૈ 
ઈટાલીનાં મહાન શિલ્પો અસાધારણુ કળાકારીગરીની ખક્ષિસ 
પામેલા કળાકારાનાં સજન છે, અને તેવી જ રીતે સ'ગીતના 
તેમ જ ગ્રીક નાટકોના સજ“કો પણુ મહાન કળાફારા 
જ હતા, 


દેશદેશના લોકજીવતમાં આપણે લોકનૃત્યો, લેોડગીતોના 
સ'સ્કાર વણાચેલા નઈ એ છીએ. આ કળા છે ? લોકકળા ? 
આપણી પાસે તેને માટે કોઈ ખાસ નામ નથી, કેમ કૅ 
દરેકે દરેકના જીવનના એફ અ'ગ તરીકેતુ' પોતાનુ* વ્યાપક 
સ્થાન કળાએ વતમાન જગતની અ'દર ગુમાવી રીધુ' છે. 
તે! આપણે તેને ક્યુ' નામ આપીશુ? તેતે “ વિધિ- 
ઉત્સવ” કહીશુ'? પણુ તે શખ્દની સાથે એક ધામિક 
અથ સ'કળાચેલે છે. એટલે ખીન્ત વધારે સારા શખ્દની ગેર- 
હાજરીમાં હું' તેને “ સામૂહિક કળા ” કહીશ. આતે! અથ* 
છે જગત પ્રત્યે અથ પૂણું, કળાસય, સરજનાત્સક, સકિય અતે 
સહયોગી ઢબે આંદોલિત થવું. અપણે આજે જેને કળા કદીએ 
છીએ તેનાથી આ જીરી છે. પેલી તેના સજન અને ઉપભોગ, 
ખેઉમાં વૈયક્તિક છે, જ્યારે આ સામૂહિક છે, આ “સામૂહિક 
કેળા” દ્વારા માણુસ પોતાના અન્ય માનવખ'ધુએ સાથે 
અથપૂ્યું, સમૃદ્ધ ને સજનાત્મક રીતે એકાત્મતા અનુભવી 
શકે છે. જીવનમાં “ઉમેરવામાં આવેલો ” તે એક 
* કુર્સદના વખતસે।” વ્યવસાચ નથી, પણુ તે તે! 
જીવનતુ' એક અવિભાનય અ'ગ જ છે, તે માણુસની 
એક પાયાની આવશ્યફતાને સ'તોષૅ છે. એ ન સ'તેોષાય 
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તે માણુસ બિનસલાસતી ને વ્યગ્રતા અનુભવરો, માણુસે 
તત્ત્વસ્ઞાન ને વિજ્ઞાનની જેમ કળા દ્વારા પણુ જગત સાથે 
અતુસ'ધાન સાધવાનું છે. જે સ'સ્કૃતિસાં આ માટે અનુકૂળતા 
ને મા તેમાં સામાન્ય માણુસને પૂણ" વિકાસ શકય નથી 
અનતે।. 


આજે આપણે કયાં છીએ 3 ધામિક ઉતસવાતુ' ઝાઝું” 
મહત્ત્વ હવે રહ્યું નથી, સામાજિક ઉત્સવો1 પણુ નહી'વતૂ છે. 
આજે રહ્યા છે માત્ર કેટલાક રાષ્ટ્રીય ને રમતગમતના ઉત્સવે।, 
ષણુ તે ઉત્સવો! લોક-જીવનતે અતે માણુસતા સમગ્ર 
વ્યક્તિત્વને ખહુ સ્પશ*તા નથી. આપણી આજની સસ્કૃતિ 
એ ગાહકોની સસ્કૃતિ થઈ ગઈ છે, આપણે ચલચિત્રોના, 
શુનાની ફથાઓનછઇ શરાખનઇ ટીખળ-મજાકના “ ઘૂંટડા 
ભરીએ છીએ.” આપણે કોઈ સકિય ઉત્પાદક ભાગ નથી 
ભજવતા, સહુને એક સાથે સાંકળતી એવી સમાન અતુભૂતિ 
આપણુને નથી થતી, અને આપણુ વર્તન અથપૂણું નથી 
ખનતુ*. આવી પરિસ્થિતિમાં આપણે યુવાન પેઢી પાસેથી 
શી અપેક્ષા રાખીએ ? જ્યારે અથ*પૂણું, સાસુઠાયિક કળામય 
પ્રવૃત્તિઓ માટે કેઈ અવકાશ ન હોય ત્યારે તેએ 
ખીજી' ફરે પણુ શુ'? પછી તેએ નશાખાજી, ચલચિત્રો, 
દિવાસ્વપ્નો, ગુનાખાજી, તર'ગે1 ને માનસિક અસ્થિરતા જેવી 
છટકખારીએ ને! આશરો લે, તેમાં નવાઈ શીરે આજે* 
નિરક્ષરતા લગભગ નાખૂદ થઈ ગઈ છે, અને ઉમ્ચ શિક્ષણુ 
ખૂબ વ્યાપક બન્યુ” છે-- પણુ પૂણુ" વ્યક્તિત્વની સાસુદાયિક 
અભિવ્યક્તિ ન થઈ શકતી હાય, તે! સ ખધુ શુ' કામનુ'$ 
ખરેખર, આના ફરતાં તે! «યાં હજીયે અસલ ઉત્સવો છે, 
સાગ્રુદાયિક કળા-ઉન્મેષો। છે, અને શિક્ષણ લગીરે નશી, એવુ' 
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પછાત ગામડુ' સાંસ્કૃતિક દછિએ તેમ જ માનસિક સ્વાસ્થ્યની 
દંછિએ આપણી શિક્ષણ પામેલી, અખખારા વાંચતી ને રેડીએ! 
સાંભળતી સ'સ્કૃતિ કરતાં વધુ આગળ છે, 


કૉલેજ વત્તા ફેટબોલ, ગુનાની કથાઓ વત્તા ચાથી 
જુલાઈની ઉજવણી (૪ જુલાઈએ અમેરિકાનો સ્વાત'ગ્ય- 
દિન છે ), વાલીદિતિ તે નાતાલ-- આવી ભેળસેળને પાયા 
પર શાણે। સમાજ રચી શકાય નહી. શાણા સંમાજની રેચના 
અ'ગે તિચારતી વખતે આપણે સાક્ષરતા ને ઉચ્ચ શ્િક્ષણુના 
જેટલુ' જ સાસુદાયિક કળા ને ઉત્સવનું મહત્ત્વ પણુ સઔળખયવું 
પડરે, રેતીના ફણુ જેવા વિચ્છિન્ન સમાજતુ* ને આપણે 
એક પારિવારિક સમાજમાં રૃપાંતર કરવું હશે, તે તે ત્યારે જ 
શકય ખનશે, «યારે આપણે લોકોને એકહૃદય થઈને સાથે 
ગોવાની, સાચે ચાલવાની, સાથે નાચવાની, સાથે વખાણુવા- 
યની તક ફરી પૂરી પાડશું-- એક સાથે, અને નહી' કે 
ઈ એડટુલા ટોળા “ના એક સભ્ય તરીકે, 


ત્યારે કરીશુ" શુ*ફ ગુ" આપણે તવા ઉત્સવો શેોપી 
શકીશું ? સાસુદાયિક કળાને કૃત્રિમપશે ઉપન્તવી શકાય ખરી ? 
હી' સ્તો વળી 1 પણુ એક વાર તેનું મહત્ત્વ ખ્યાલમાં આવે; 
અને તેને કેળવવાનો સભાન પ્રયત્ન થાય, તે। ખીજ વવાઈ 
જરે અને પછી તે પાંગરતુ* રહેરે, 


ઔધોગિક તે રાજકીય ક્ષેત્રની જેમ અહીં* પણુ વિકેતદ્રી- 
કરણુ એ નિણાયક તત્તત છ-- પ્રત્યક્ષ મોઢામોઢ સમૂહે 
અંતે દરકને! સક્રિય તે જવાખટારીલચે સહુકાર, કારખાના- 
સાં, શાળામાં, નાના રાજકીય ચર્ચા“વતુ"ળામાં, ગામમાં, 
વિવિધ પ્રકારની સાસુદાયિફ કળા-પ્રવૃત્તિએ - ઊભી ફરી 
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શૈકાય. કૈન્દ્રમાંતી કળા-સ'સ્થાએ। જરૃરી પ્રેરણા, માગ*ટશથન 
અતે મદદ આપી શકે, પણુ એમને આંગળીએ વળગાડીને 
નર, વળી, રેડીઓ તે ટેલીવિઝનની આધુનિક શેાધેને 
કારણે સર્વોત્તમ સ'ગીત ને સાહિત્ય વ્યાપક જનસમાજ સુધી 
પહોંચાડવાની અનેરી ત% ઊભી થઈ છે, પણુ આને નફાખોરી 
પર આધારિત ખજાર ઉપર ન છેડી દઈ શફાય, આતે તે 
આપણી શ્ઞિક્ષણુપદ્ધેતિતુ' જ એક અ*ગ ગણુવું જેઈ એ. અને 
એ રીતે જ એનુ' સ'ચાલન થવું જેઈ એ. 


કટાચ કોઈને એમ થશે કૅ ઉત્સવો! ને સામૂહિક કળા, 
ઓતે વ્યાપકપણે પુતરુદ્ધાર કરવાને! આ વિચાર એક ર'ગીન 
કેલ્પતા માત્ર છે, કેમ કે તે હસ્ત-ઉઘોગેનના યુગને અતુરૃૂપ 
છે, અને નહી' કે ય'ત્રનઉયોગોના યુગને, આ શકા જે સાચી 
હોય તે। માર કહેવુ' એઈ એ કે આજની આપણી જીવતપદ્તિ 
સમત્વ ને શાણુપણુના અભાવે ચોપડા જ વખતમાં આત્મનાશ 
વહોરી લેશે, પણુ વાસ્તવમાં આ શ'કામાં તથ્ય નથી. એમ તે। 
રેલવે ને એરોપ્લેનની “ શકયતા ” વિશે .ચે કયાં આવી 
શ'કાએ। ઊભી ફરવામાં નહાતી આવી 1 આ શ'કામાં જે કાંઈ 
તથ્ય હોય તે। તે એટલું જ કૈ આજે આપશે જે રીતે વિચ્છિજ્ઞ, 
પરસપર પરાયા અતે કોઈ પણુ જતની અસલ સાસુદાયિક 
ભાવનાથી વિહીન થઈ ગયા છીએ, તે નેતા એમ લાગે ખરુ' 
કે સાસુંદાચિક ઉત્સવો! ને કળાનાં નવાં સ્વરૂપો! આપલે નિર્માણુ 
કરી શકીશુ' નહી. 

પરંતુ અત્યાર સુષી હું આ જ વાત પર ભાર સૂડતે 
બાવ્યો છુ' તે! આપણુ રેક્ષણિઝ તે સાંચ્કૃતિક જીવત્તના 
માળખાથી ઔષ્યોગિક ને રાજકીય માળખાને ફોઈ રીતે 
અલગ પાડી શકાય નહી. જ્યાં સુધી આ બધાં જ ક્ષેત્રોમાં. 


ર્‌છર શાણા સમાજ 


એકી સાથે ઉપાડી લેવાય નહી', ત્યાં સુધી પશિવત'ન ને 
ુનનિમાણુને। કેઈ પ્રયત્ન સફળ થઈ શકશે નહી”. 


અતે વળી ધમને! ઉલ્લેખ કર્યા સિવાય સમાજના 
આધ્યાત્મિક પરિવત્જ્નની વાત કૅમ થઈ શાકે ? ખરેખર, 
જગતના મહાન ધર્મોએ માનવતાવાદી ધ્યેચોને જ ઉપરેશ 
આપ્યો છે. યહૂદી ને ખ્રિસ્તી પમે* માનવગોરવ, અ'ધુત્ત, 
ન્યાયખુદ્ધિ અને ભૌતિક મૃલ્યો ઉપર આધ્યાત્મિક મૂલ્યોનુ” 
મભુત્વ, એવા આદરે જ પોતાની સમક્ષ રાખ્યા છે. આ 
નૈતિક આદરે ઈશ્વર વિરોની અસુક માન્યતાએ। સાચે જેડી 
દેવામાં આવ્યા છે. ભિન્ન ભિન્ન ધમોના ઉપાસેની 
ઈશ્વર વિશેની માન્યતામાં ફરક પડે છે, અને કરારો તે 
એવાચે છે જેમને ઈશ્વરતુ' અસ્તિત્વ જ માન્ય નથી, 
તેમ છતાં, મતે એમ લાગે છે કે નાસ્તિકોએ પોતાનો 
વિરોધ ઈશ્વર વિશેની માન્યતા પર કેન્દ્રિત કયે છે, એ 
એમની ભૂલ છે, ખરી રીતે તે! એમણે ધમના ઉપાસકે।ને 
પાતાના ધમ* અને ખાસ કરીને ઈશ્વર વિશેની માન્યતા પ્રત્યે 
પૂરી નિષ્ઠા ટાખવવાને। પડફાર કરવો! જેઈ તે! હેતો; અથાત્‌ 
ખધુત્વ, સત્ય ને ન્યાયની ભાવનાને આચરણુ દ્વારા મૂતિમ'ત 
કુરવી નેઈતી હતી અને એ રીતે આજની સમાજવ્યવસ્થાના 
સૌથી વધુ પ્રખર આલોચક થવું નેઈતું હતું. 

ખીજી ખાજી, ઈશ્વરવારી દણિકોણુથી ન્‍ેઈએ તોયે ઈશ્વર 
વિશે'નાહક ચર્ચા કર્યા કરવાનો કોઈ અથ* નથી. ઈશ્વર “શુ 
છે”, તે ભલે આપણે ન કહી શકીએ, પણુ ઈશ્વર “ શું નથી ”, 
તે તો કહી જ શકીએ. ઈશ્વર વિસે વાદવિવાદ કરવાનુ" છે।ડી 
દેવાતો સમય હુજી પાકી ગયો! નથી ? તેને ખદલે સૃતિ*પૂનના 
આધુનિક સ્વરૂપો અ'ગેના દભને પરદે ચીરી નાખવા 


શાણુપણુ ભણી ૨૭૩ 


માટે આપણે સહુએ એકત્ર ન થવું નેઈ એ આજે તે 
સત્તા અને શાસન તથા યત્ર અને ભૌત્તિક સિદ્ધિ આપણા 
આરશધ્ય દેવ થઈ બેઠાં છે. અને સવન્યાપી પરાયાપુ* 
આજે માણુસના આધ્યાત્મિક સદ્ગુહ્ો માટે ખતરનાક 
ખની રહ્યુ” છે, આપણુ આસ્તિક હોઈએ કે નાસ્તિક, 
આપણુ નૂતન ધમની જર્શ્યાતમાં માનતા હોઈએ કે 
જૂની જ પ્રણાલિ ચાલુ રહે ગ્રેમ ઈચ્છતા હોઈએ, પરતુ 
જે આપણુતે ખાહા કોચલા સાચે નહીં' પણુ અ'દરના સારતત્ત્વ 
સાચે સ'બ'ધ હોય, સ્યૂછા શખ્ટ સાયે નહી* પણુ અતુભ્ૂતિ 
સાથે સ'બ'ધ હોય, સ'સ્થાકીય જડ માળખા સાચે નહીં" પણુ 
જીવ'ત માનવ સાથે સ'બ'ધ હોય, તે! આ મૂ્તિપૂન્તનેા 
દેઢ નિષેધ કરવા માટે આપણે જરૂર એકત્ર થઈ શકીશુ'. અને 
આમાં આપણુતે નચ્રતા ને ખ'ધુત્વતે વિશેષ અતુભવ ચશે, 
આત્મીયતા જણારે. 


મારી જેમ ઘણાતુ' એમ માનવું છે કૈ માનવજાતના ભાવિ 
વિકાસફમમાં ઈશ્વરવાદી માન્યતાને ફેઈઈ સ્થાન નહી રહે, 
ખરુ" જેતાં તો એકેશ્વરવાદી ધમૌને માનવજાતની ઉત્કાંતિતોા 
એક તખકછો માનતા હોઈ એ, તે! હવે એ કલ્પના આપણુને 
ખઅટુ દૂરની ન લાગવી જેઈએ કે આવતા બે-ચાર સેકામાં એક 
એવે! નવે। ધમ પાંગરશે-- જે માનવજાતના વિકાસને અનુરૂપ 
હેશે; જેતુ' સુખ્ય લક્ષણુ એ હશે કે તે વિશ્વવ્યાપી હશે, જેથી 
માનવજાતની એકતાના આજના યુગમ'ત્રને તે અનુરૂપ હશે; 
પૂવ* ને પશ્ચિમના આજના ખધા જ મહાન પધર્સોના માનવત।- 
વાદી ઉપદેરો।!ને અ! નવેો। ધમ" આવરી લેરો; તેના સિદ્ધાંતે 
આધુનિક માનવીની વિવેકી આંતરસૂઝને પ્રતિકૂળ નહીં હોય; 
તે તેને! ઝોક સૈદ્ધાંતિક માન્યતાએ ને ખદલે જીવનના આચરણ 

ઝે . 


૨૭૪ શાણા સમાજ 


ઉપ્‌૨ રહૅરો. આવે! નવો માનવધર્મ નવા ઉત્સવો અને નવા 
કળામય ઉન્મેષ નિર્માણુ ફરશે, જે જીવન પ્રત્યેના આદર અને 
માનવજાતની એકતાની ભાવનાને પોષક હરે. અલખત્ત, ધર્મ 
કાંઈ ઉપજાવી શકાતે। નથી. અત્યાર સુધી જેમ જ્યારે સમય 
પાકચો। ત્યાર મહાન ધમ'શુરુએ। જન્મ્યા અને એમણે ધર્મૌની 
ક્ધાપના કરી, તેમ એક નવા મહાન ધર્મ ઝુરુના સવવાની 
સાચે જ આ નવા માનવધમ*ની સ્થાપના થશે. તે દરમિયાન 
જેઓ ઈશ્વરમાં માને છે એમણે પાતાની શ્રદ્ધા તેને 
* જીવતમાં આચરીને” અભિવ્યઇ્ત ફરવી ત્ેઈ એ; સ્‍તે 
જેએ ઈશ્વરમાં નથી માનતા એમણે પોતાની શ્રદ્ધા પ્રેમ ને 
ન્યાયના સદ્ગુણાને જીવનમાં આચરીને અને-- ધૈયપૂર્વક 
પ્રતીક્ષા કરીને વ્યઇ્ત કરવી નતેઈ એ. 


નુ 


ઉપસ'હાર 


માથશુસ પશુસ્દિમાંથી પહેલવહેલો બહાર આવ્યો ત્યારે 
તે પ્રકૃતિના હાથમાંની કઠપૂતળી સમાન હતો, પશુનું જીવન 
કૅદરવી વૃત્તિસથી અત્તે અસુક આદતેથી ચાલે છે, પણુ 
પશુસણિમાંથી ખહાર આવતાં સાણુસે આવ! વૃત્તિજન્ય 
વતષ્તની ક્ષમતા મોટે ભાગે ગુમાવી. તેથી તે વધુ અસહાય 
ખન્ચો, જીવન સ'ઘષ* લડવા માટે ખીજા' પ્રાણીએ કરતાં 
એછે સુસજજ ખન્ચે,, તેમ છતાં તેલ ચિ'તન, કલ્પનાશીલતા 
અતે આત્મ-સભાનતાની શક્તિ વિકસાવી હવી, જેતા આધારે 
પ્રમૃતિતુ' અને તેનુ' પોતાતુ' પરિવત'ન શકય ખન્યુ” હતું. 
હેજારા પેઢી સુધી માણુસ શિકાર અને અન્ન-સ'ચય ઉપર 
જીવ્યો. હુજીયે તે પ્રકૃતિ સાથે સ'કળાયેલો હતે, અને 
તેનાથી ટ્ર થતાં ગભરાતો હતે, તેણુ પોતાની જતને પશુ- 
સૃષિ સાથે સાંકળી રાખી, અને મકૃતિતા આ મતિનિધિએની 
જેોતતાનાં દેવ-રેવલાં તરી્ઝ્ે પૂનન-અર્ચના કરી. હાંખા ગાળાના 
મ'દ વિકાસ ખાદ માણુસે ભૂમિ ખેડવાની શરૂઆત કરી અને 
ખેતી ને પશુપાલન પર આધારિત એક નવી સામાજિક નસે 


૨ણ શાજિ। સમાજ 


ઘ્યામિિક વ્યવસ્થા તે ઊભી કરવા લાગ્ચો, અા સમય દરમ્યાન 
તેથ કુદરતી ફળદુપતા લાવી આપનાર તરીકે દેવીએ ની પતત 
કરી, ભૂમિની ફળટ્ટુપતા ઉપર, માતાના જીવનપોષક વક્ષઃસ્થળ 
ઉપર નિભ*૨ ખાળક રૂપે તેલ પોતાની જાતતે અતુભવી, 
આજથી આરશારે ચારેક હનર વર્ષ પહેલા માણુસના 
ઇતિહાસમાં એક નિર્ણાયક વળાંક આવ્યો. પ્રકૃતિ પરની 
નિભ્*રતામાંથી મુક્તિ પામવાની લાંખા ગાળાની પ્રક્રિયામાં 
તેણ એક નવું ડગછું માંડયુ*. તેક પ્રકૃતિ સાથેના અતે 
માતા સાચેના ખ'ધનો કાપી નાખ્યાં, અતે પોતાની સમટ 
એક નવું ધ્ધેય રાખ્યુ“- પૂણુ જન્મ પામવાનું, પૂર્ણ 
જાગૃતિ પામવાનું”, પૂણુ" માનવ ખનવાનુ', સુક્ત ખતવાતુ, 
વિવેકેખુદ્ધિ અને અ'તરાત્મા તેના માગ*ટશ"ક સિદ્ધાંતો ખન્યા. 
કાયમને માટે ગુમાવેલ પ્રકૃતિમાંના પોતાના વિસામાની 
જગ્યાએ તેળે એકે નવુ' અને ખરેખર માનવીય ઘર રચવાને।, 
ખપુપ્રેમ, ન્યાય અને સત્યનાં ખ'ધતોથી ખ'ધાયેલે। એક 
સમાજ રચવાનો, તેનો ઉદ્દેશ હેતે।. 


-એને ત્યાર ખાદ ફરી આજથી બે હન્તર વષ*-પહેલાં" 
જ્ારત, ગ્રીસ, પેલેસ્ટાઈન, પસ્ષ્યા અને ચીનની મહાત 
ધમવ્યવસ્થાએમાં માનવજાતની એકતાને તથા સમગ્ર 
_ વાસ્તવિકતોની, અ'તગ્'ત રહેલ આધ્યાત્મિક એકતાને! 
વિચાર નવા અને વધુ વિકસિત સ્વરૂષે અભિવ્યક્તિ પામ્યો. 
લાઓત્સે, ખુદ્ધ,'ઇસાહે, હિરેકિલટસ અને સેકેટિસ, અને 
પાછળથી પેલેસ્ટાઈનની મૂમિ પર ઈર્ુ અને આપોસલ્સ,ઃ 
અમેરિકાની ભૂ(મે .પર ફવેટ્ઝલકોટ, સને પાછળથી ફરી 
અરખસ્તાનની ભૂમિ પર મહમ્મદ-- અ! ખધાગએે માનવ 
એકતા, વિવેક્ખુદ્ધિ, પ્રેમ અતે ન્યાયતોા ઉપદેશ આપ્યો 


ઉપશ'હુ[૨. ૨૭ 


અને આ આદરે સિદ્ધ કરવા માટે સથવાતુ' ધ્યેય માણુસ 
સસક્ષ મૂકયું, ક 
ઉત્તર યુરોપ લાંખા વખત સુધી જાણે નિદ્રામાં હેતુ, ગ્રીક 
અને ખ્રિસ્તી વિચારો તેની ભૂમિ પર આવ્યા, અને એ 
વિચારોથી એતપ્રોત થઈ જતાં યુરોપને હુજારક વર્ષ લાગ્યાં. 
ઈ, સ, ૧૫૦૦ની આસપાસ એક નવા યુગને! આર'ભ થચેા. 
માણુસે પ્રકૃતિની અને વ્યક્તિની ખોજ કરી, તેણે ભૌતિક 
વિજ્ઞાતાને। પાચે। નાખ્યો, જેને લીધે પૃથ્વીની સિકલ ખદલાવા 
લાગી, સધ્ય યુગતુ' ખ'ધિયાર જગત તૂટી પડયુ', માનવને 
સાંકળી રાખતુ' સ્વગ* પડી ભ્રાગ્યુ) માણુસે વિજ્ઞાનની અ'દ૨ 
માનવને સાંકળનારુ' એક નવુ' તત્ત્વ સોધ્યુ*, પૃષ્વીની સામા- 
જિક તે રાજકીય એકતામાં તેમ જ પ્રકૃતિ ઉપરના પ્રભુત્વમાં 
માણુસ એક નવી એકાત્મતાની ખોજ કરતે રહ્યો. ખ્રિસ્તી 
પરપરાના વારસારૂપ નૈતિક વિવેકબુદ્ધિ અને શ્રીક પર'પરાના 
વારસારૂપ ખૌદ્ધિક વિવેકબુદ્ધિ, એ ખેઉના મિલનમાંથી' 
અગાઉ કયારેય ન નયે! હોય એવે! માણુસને। વિકાસ થયે. 
સાંસ્કૃતિક દષ્ટિએ માનવજાતના સૌથી નાના બાળક જેવા 
ચુરાપે સ'પત્તિના તેમ જ શને એટલે! ખધેઃ વિકાસ" 
કયો કે ઘણુ। સૈકાએ સુધી તે બાકીના જગતનુ' સ્વામી ખની 
રલ્યુ'. પરતુ ફ્રી એક વાર વીસમી સદીના મધ્ય ભાગમાં 
એક પરમૂળનુ' પરિવત5ન આવી રહ્યું છે, એવુ" પરિવર્તન કે 
જે આજ સુધી માણુસે કદી ન્નેયું ન હોય. માણુસ અને 
પશુની શારીરિક શક્તિની જગ્યાએ હવે વરાળ, તેલ અને 
વીજળોનેા ઉપચોગ થતે। જાય છે. તેને લીધે હુવે વાહન- 
વ્યવહારનાં સાપને માં એટલું પરિવર્તન આવી ગયુ' છે કે 
ગૃથ્વી એક ખ'ડ જેવડી બની ગઈ છે, અને માતવજાત એક 


૨૮ શાઉ ચર્માજ 


અવિભ્ાન્ય સમાજ જેવી ખની ગઈ છે, જેમાં દરૅકતુ” ભાવિ 
એકખીજના ભાવિ પર નિભ*ર છે. આજે એવાં અદ્ભુત 
સાધને1 શેોધાયાં છે કે જેને પરિણામે સર્વોત્તમ કળા, 
સાહિત્ય અને સ'ગીત સમાજના દરેકે દરેક સભ્ય સુધી 
પહોંચાડવાનું શકય ખન્યું છે, આજે ઉત્પાદન પણુ એટલું 
વધ્યુ' છે કે દરેક જણુ સન્‍્માનભયુ” ભાતિક જીવન જીવી 
શકે અને માણુસે દિવસને! ખહુ થોડો વખત જ કામ પાછળ 
આપવે પડે, 

તેમ છતાં આજે, ન્યારે માણુસ એક નૂતન, સમૃદ્ધ, વધુ 
સુખી માનવ ચુગને ઉબરે ઊભે! છે, ત્યારે જ તેતુ' અસ્તિત્વ 
તેમ જ હુવે પછી આવનારી પેઢીએતતુ* અસ્તિત્વ અગાઉ 
કયારેય ન આવ્યુ હોય એવા ખતરામાં આવી પડયું છે. આમ 
ફેમ ખન્યું ? 

માણુસ ધમ અને સ'પ્રદાયની સત્તામાંથી સુક્ત ખનચ 
હતે, પોતાની વિવેકખુદ્ડિ અને પાતાના અ'તરાત્માસે જ તેણે 
પાતાના સાગ*દ૨*ક સાન્યા હતા, પર'તુ આ નવી મેળવેલ 
સ્વત'ત્રતાથી એ ડરતે। હુતે।. તેલ અસુક ખ'ધનેોમાંથી 
સ્વત'ત્રતા મેળવી ખરી; પર'તુ પોતાતુ* આગવુ વ્યક્તિત્વ 
'ીલવવાની, સજ*નશીલ બનવાની, પૂણુ" જાગૃતિ પામવાની 
સ્વત'ત્રતા હજી તેભ સિદ્ધ કરી નહોતી. તેથી તેણે સ્વત'ત્રતા- 
માંથી ભાગી છૂટવાનો પ્રયત્ન કર્યો, પ્રમૃત્તિ ઉપર પ્રભુત્વ 
મેળવવાની તેની સિદ્ધિએ જ તેના આ પલાયનવાદ માટે 
ખારી ખોલી આપી. 


નલું ઔલ્ોગિક ચ'ત્ર ઊભુ” કરવાના કામમાં માણુસ એટલે! 
અધો।-ગરકાવ થઈ ગચો કે એ જ તેના જીવનતુ* પરમ ધ્યેય 
ખની ગગ્ુ' એની શક્તિએ1, જે એક વાર ઈશ્વર અસે સુક્તિ 
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મારેની ખોજમાં સમર્પિત હતી, તે હવે પ્રકૃતિ પર પ્રભુત્વ 
મેળવવાના તથા વધુ ને વધુ ભૌતિક સુખસગવડ પ્રાપ્ત 
કરવાના કામમાં વળી. ઉત્પાદન તેને સારુ એક વધુ સાશા 
જીવન માટેના સાધનરૂપ ખતવાને ખદલે પોતે જ એક ધ્યેય 
અની ખેઠુ', અને તેની આગળ જીવન ગૌણુ ખની ગયુ. શ્રમના 
વધતા ને વધતા જતા વિભાજનની, કામના વધતા ને વધતા 
જતા થ'ત્રીકરણુની, અને સામાજિક સાનવ-ઢગલાએાના 
વધતા ને વધતા જતા કદની પ્રકિયામાં માણુસ પોતે ય'ત્રને 
સ્વામી રહેવાને ખદલે ય'ત્રતો એક ભાગ ખની ગયે, તે 
પાતાની જાતતે બજારમાંના એક માલ તરીકે, એક મૂડી- 
શકાણુ તરીકે ગણુવા લાગ્યો. વેપારમાં ફતેહ મેળવવી એ 
તેતુ' ધ્યેય ખન્યુ', એટલે કે ખજારમાં પોતાની જાતને વધુમાં 
વધુ નફે વેચવી. તેવું મૂલ્ય પ્રેમ, વિવેકબુદ્ધિ કૅ કળાકુશળતા 
રૂપી માનવ ગુલ! ઉપર નહીં, પણુ બન્નરમાંની તેની વેચવાલી 
ઉપર આપાર રાખે છે. તેસે મન સુખ એટલે નવી ને નવી અને 
વધુ સારી વસ્તુએને। ઉપભોગ. સ'ગીત, સિનેમા, મોજમજા, 
જાતીય સુખ, દારૂ, સિગારેટ, વગેરેતા તેલે ઘૂ'ટડા ભચે* રાખવા 
છે, તેહ આત્મપ્રત્યય ગુમાવી દીધે। છે. તે માત્રટોળામાંનેો એક 
છે. તેનામાં મે'ાશાઈ ઘર કરી ગઈ છે. તે પોતે ખિનસલામતી 
અને વ્યગ્રતા અતુભવે છે. તે પોતાની જાત સાથે પણુ પરાયા- 
પણુ' અનુભવે છે. ચ્ોતે જ ખનાવેલ ચીજવસ્તુઓને।, પોતે 
જ ઊભા કરેલ નેતાએ ને, તે દાસ ખની ગયો છે; જલે તે ખધું 
સેના શિરમાથા પર છે, અને નહી' કે તેનુ' પોતાનુ' જ સજન. 
એક દછિએ નેઈએ તે. ચારક હેજ્નર વર્ષ પહેલાં મહાન 
સાનવ ઉત્કાંતિને! આર'ભ થયે! ત્યાર તે જે સ્થિતિમાં હેતે! 


તે જ સ્થિતિમાં આજે કરી છે. 


ફેટ શાક સમાજ 


માણુસ આજે પ્રેમ કરવાતે, પાતાની વિવેકખુદ્રિને 
ઉપયોગ કરવાને, સ્વત'ત્ર નિણુ'યો લેવાને અશક્તિમાન છે, 
અરુ જેતા જીવનને મૂલવવાને અશક્તિમાન છે; અને તેથી 
આજેતે દરેકૅ દરેક ચીજનો નાશ કરવાને તત્પર તેમ જ 
રાજી પણુ છે. જગત આજે ટ્રી ટુકડાએ માં વહે'ચાઈ ગયું 
છે, તેણે પોતાની એકતા ગુમાવી દીધી છે. માણુસ ફેરી વિવિધ 
વસ્તુએાતે પૂજવા લાગ્યો છે, ફરક માત્ર એટલે! જ કૅ હવે 
તે વસ્તુએ પ્રકૃતિના અ*શ રૂપ નથી, પણુ સાણુસે પોતે 
બનાવેલી છે, 

વ્યક્તિગત અભિક્રમના વિચાર સાથે નવા ચુગને। આરભ 
થયે!, અલખત્ત, નવા નવા પ્રદેશો અને દરિયાઈ માર્ગના 
શેધકે।, વિજ્ઞાનના મ્રશૃતાએ1, નવી ફ્લિસૂષ્ીઓના સ્થાપકે, 
અગેજ, ફેન્ચ અને અમેરિકન કાંતિએના ફ્લિસૂફેો અને 
શાજનીતિજ્ઞો, અને છેલ્લે ઔવોગ્િક અગ્રેસર, આ ખધાએ 
અદ્લુત વ્યક્તિગત અભિકમ દાખવ્યો છે. પરંતુ મૂડીવાદી 
વ્યવસ્થાનું" જેમ જેમ તે।કરશાહીકરણુ અને મેનેજરશાહીકરણુ 
થતું ગયું, તેમ તેમ આ વ્યક્તિગત અભિકમ જ અદશ્ય થતે। 
ગયે। છે. તોકરશાહીમાં ભાગ્યે જ અભિક્રમ હોય છે, એ તેના 
સ્વભાવ છે, ચ'ત્રમાનવોસાંચે અભિકમ હોતે નથી. મૂડીવાદ- 
ની તર્રેણુમાં વ્યક્તિગત શ્મભિકરમની દલીલ કરવી એ બહુ 
ખહું તે. એક ગઈ ગુજરીની મીઠી યાદ સમાન છે, અને નહી 
તો! એક છેતરામણા સૂત્ર સમાન છે, જેનો! ઉપચ્ાગ ખરેખરા 
વ્યક્તિગત -મભિક્રેમના વિચાર પર આધારિત સુધારાની 
ચોાજતાએને વિરોધ કરવા માટે થાય ,છે. 


ભાધુનિક સમાજે એક એવી સ'સ્કૃતિ નિર્માથું કરવાની 
દૃષ્ટિ રાખી છે, જેમાં સાણુસની જરૂરિયાતે। સ“તે।ષષાઈ રહે. 
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વ્યક્તિગત જરૂરિયાતો અને સામાજિક જરૂરિયાતો] વચ્ચે 
સુસ'વાદિતિ સાધવાનો! તયા માનવ સ્તાવ અને સમાજ- 
વ્યવસ્થા વગ્ચેને। સ'ઘષ* ટ્ર કરવાનો આદશ તેલુ પોતાની 
સામે રાખ્યો છે. આ ધ્યેય બે રીતે સિદ્ધ ફરી શકાય, 
કાં તો! ઉત્પાદનની પદ્ધતિમાં એટલી પ્રગતિ સધાય કે દરેફે 
દરેકની જરૂરિયાતો! સ'તેોષકારક રીતે પૂરી પાડવાનું” શકય 
ખને, કાં પછી માણુસ અને તેની ખરી જર્‌ારયાતેતુ' એક 
વિવેદ્ઠી ને વાસ્તવિક ચિત્ર ખડુ' થાય. આતે ખીજી રીતે કહેવુ“ 
હેય તે, આધુનિક માનવીના સુરુવાથષતું ધ્યેય છે, એક જાણે 
સમાજ નિર્માણુ કરવાતું. વધુ સ્પછ્ટપષ્ે કહેવુ” હોય તે આ 
સમાજના સભ્યોની સમજખુદ્ધિ એટલી તટસ્થ હોય કે તેએ 
પોતાની જતને, ખીજાએને તેમ જ પ્રકૃતિને એમની અસલ 
વાસ્તવિકતામાં જેઈ શકે, અને તેમની દછિ બાલિશ સવ'સતા 
કે અ'ધ ઘૃણાથી વિકૂત ન હોય. આ એક એવો સમાજ 
હોય, જેના સભ્ચો ધષ્ટ ને અનિષ્ટ વચ્ચેનો ભેદ જાણુવા 
જેટલા, અને પોતાની મરજી સુજખની પસ'દગી કરવા જેટલા 
સ્વત્ત'ત્ર હાથ. તેમનામાં ખાલી મ'તવ્યોતે ખદલે દહ નિષ્ડા 
હોય, અ'ધશ્રદ્ધા કે તરંગી આશાઓતે ખદલે આત્મવિશ્વાસ 
હોય. આ એક એવે! સમાજ હોય, જેના સજ્ચોમાં પોતાનાં 
ખાળકે।ને, પાતાના પડોશીએને, સવ માનવખ'ધુઓને, 
પોતાની જતને, સવ પ્રકૃતિને ચાડવાની શક્તિ ખીલેલી 
હોય. તેએ સહુ સાથે એકાત્મતા અનુભવી શકે, અને તેમ 
છતાં પોતાનું આગવું વ્યક્તિત્વ પણુ જાળવી રકે. પ્રકૃતિને 
તેએ સ'યા૨ કરીને નહીં', પણુ સજન કગીને અતિકમી શકે. 


અદ્યાર સુધીમાં આપલે નિષ્ક્ળા ગયા છીએ. અમુક 
માડી વ્યક્તિએ ત સદરો સિદ્ધિ કરી શકી છે અને તે 


૨૮૨ શા! શમાજ 


શુજખ જીવવાને। તેમણે પ્રયત્ન:પણુ કયે છે, પરતુ ખીજ બાજુ 
માનવન્તતની ખહુમતીનુ માનસ હજી એકદમ પછાત છે, 
પાષાણુ ચુગનુ' છે, મૃ્તિપૂન્તનુ છે, સામ'ત યુગનુ' છે, અને આ 
બે વચ્ચેની ખાઈ આપણે હજી પૂરી શકયા નથી. આ ખહુમવીને 
શું શાણુપણુને માગે* વાળી શકાચે ? કે પછી માનવ વિવેક- 
બુદ્ધિની સર્વોત્તમ ચેધને તે બહુમતી પાતાના અવિવેકી 
અને શાણુપણુહીન હેતુએ માટે જ ઉપચેઃગ કરરે ? આપણે 
શુ સારાને શાણા જીવનનું એક દશન માનવજાત સમક્ષ ઊભુ” 
કરી શકીશું કે જેથી આગળ ડગલુ* માંડતાં ગભરાનારાએઓના 
પ્રાણુમાં પ્રાણુ આવે ? આ વખતે માનવજાત એક એવા વિલે 
પહોંચી છે કે ન્યાં ખોટુ' પગલુ' કદાચ અ'તિમ પગઠુ* 
ખની શહે. 


વીસસી સદીના મધ્ય ભાગમાં બે મઠાન વિરાટ સમાજ- 
વ્યવસ્થાએ। ઊભી થઈ છે. તે બ'ને એડખીનાના ડરની મારી 
સલામતી ખાતર લશ્ડરી શસ્રસર'જામ દિવસે દિવસે વધારતી 
જ જાય છે. અમેરિકા અને તેનાં મિત્ર-રાષ્ટ્રા વધુ ધનવાન છે. 
તેમનું જીવન-ધોરણુ વધુ ઊ"ચુ* છે. સુખસગવડ અને મો।જ- 
શે।ખની ખાખતમાં તેમના પ્રતિસ્પધી* રશિયા અને તેનાં 
મિત્ર-રાષ્ટ્રો તેમ જ ચીન કરતાં તેમને વધારે રસ છે. આ 
અ'ને પ્રતિસ્પધી*એ। એવે! દાવો! કરે છે કે પોતાની સમાજ- 
જ્યવસ્યા માણુસને તેની અ'તિમ સુક્તિની તેમ જ ભાવિં 
સ્વગ'ની ખાતરી આપે છે. ખ'તેનેો એવો દાવા છે ઝે 
પાતાના પ્રતિસ્પધી"ની સમાજવ્યવસ્થા પોતાની સમાજ- 
વ્યવસ્થા કરતાં ખિલકુલ વિરુદ્ધ છે, અને માનવજાતને સે 
ખચાવવી હોય તે! મોડી કે વહેલી તે સમાજવ્યવસ્થાને 
દુનિયામાંથી નેસ્તનાબૂદ કર્યા વિના છુટકે) નથી. ખે 
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પ્રતિસ્પધી"એ। એાગણીસમી સદીના આદર્શની પરિભાષામાં 
વાત કરે છે. પશ્ચિમ ફ્રેન્ચ કાંતિ, સ્વત'ત્રતા, વિવેકખુદ્ધિ અને 
વ્યક્તિવા1દના વિચારોને નામે વાત ડરે છે; જ્યારે પૂવ* એકતા 
તે સમાનતાના સમાજવાદી વિચારોને નામે વાત કરે છે. તે 
અ'તે કરોડો લે!કેની કલ્પનાશીલતાને કબજે કરવામાં તેમ જ 
તેમતું ઝનૂતાંધ અતુયાચીયણુ' પ્રાપ્ત કરવામાં સફળ થયા છે. 


આજે આ ખ'ને વ્યવસ્થાએ વચ્ચે એક નિર્ણાયક કરક 
છે. પશ્ચિમના જગતમાં ચાલુ વ્યવસ્થાની આલોચના 
કરતા વિચાર વ્યક્ત કરવાની સ્વત*ત્રતા છે; ન્ત્યારે સોવિયેત 
જગતમાં આલેચના તેસ જ લિન્ત વિચારોની અભિવ્યક્તિને 
દમનપૂજક ર્‌'ધી નખાય છે. પરિણામે પશ્ચિમતા જગતમાં 
શાંતિમય પ્રગત્તિશીલ પશિવિત"ન માટે સ'ભાવના રહેલ્રી છે; 
જ્યારે સાવિચેત જગતમાં આવી કેઈ સ'ભાવના માટે ખિલ- 
કુલ સ્થાન નથી. પાંશ્ષમતા જગતમાં વ્યક્તિતુ' છીવન 
અટકાયત, દમન કે મોતના ભયથી મુક્ત છે; ત્યારે સાવિચેત 
સમાજમાં જે કેઈ માણુસ ચાલુ વ્યવસ્થા સાથે ય'ત્રવતૂ તાલ 
મેળવતે। ન હોય તેના માચે આ ભય સતત ઝગૂમતે! રહે 
છે, અલખત્ત, પક્ષિમના જગતમાંતુ"” જીવન માનવ ધત્તિહાસની 
અ'દર અગાઉ કયારેય નહોતુ' તેટલું આજે ભયુભાદ્યુ” ને 
આન'દી છે; ન્યારે સેવિચેત બ્યવસ્થામાં જીવન કયારેય 
આન'દી ખની શકૅ નહી', કેમ કૅ ન્યાં ચાસનકતી હમેરાં 
ખારણા પાછળથી તમારા ઉપર દેખરેખ રાખ્યા કરતે! હોય 
હાં જીવન આન'દી ખની જ કેવી રીતે શકે ? 


તેમ છતાં સ્વત'ત્ર મૂડીવાદ અને સરસુખત્યારસાહી 
સાસ્યવાદ વચ્ચેની આજની જખરદસ્ત ભિત્નતા તરફ આંખ- 
મિચાગ્રણાં કર્યા વિનાચે તે બે વચ્ચેતુ' સામ્ય, અને તેમાંચે 
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ખાસ કરીને જે વખત પસાર થતાંની સાયે વધતું જશે, જે 
આપણે નઈ ન શકીએ તે। તે આપણી ટ્ર'કી દછિ ગણાશે, ખ ને 
વ્યવસ્થા ઉઘોગીકરણુ ઉપર રચાયેલી છે. આચિક કાર્ય- 
કુશળતા તેમ જ સ'પત્તિ દિવસે દિવસે વધારતા જવી, શ 
ખ'નેનુ' ધ્ધેય છે. આ ખ'ને સમાજવ્યવસ્થાસુ' સ'ચાલન 
મેનેજર વગ" અને ધ'ધાદારી રાજનીતિત્તોના હાથમાં છે. 
ખ'નેની દછિ નરદમ ભૌતિકવાદી છે, પશ્ચિમમાં ખ્રિસ્તી 
વિચાશ્સરણીની અને પૂવ"માં પયગમ્ખરાના ઉપદેશની નરી 
ઉપેક્ષા થઈ રહી છે, ખ'ને વ્યવસ્થા માણુસતુ* કૅન્દ્રિત ત*ત્રમાં, 
ગ'નવર કારખાનાંએમાં અને વિશાળ રાજકીય મક્ષોમાં 
સ'ગઠન કરે છે. દરેક માણુસ «ગી ય“ત્રમાંના એક નાને 
અમચે ભાગ છે, અને તેણે ય'ત્રમાં કશી ખલેલ ઊભી કર્યા 
વિના કામ કચે" રાખવાનુ છે. પશ્ચિમમાં આ વસ્તુ સાનસ- 
શાસ્્રીય પ્રચારઝુ'બેશ, લેકમાનસ ઘડતર અતે આથિક 
પ્રલોભન દ્વારા સિદ્ધ થાય છે. પૂર્વમાં આ ખધાં સાધને! ઉપ- 
રાંત દમનને! આશર લૈવાય છે. એવું અતુમાન થઈ શક્ડે કૈ 
. યસ વિચેત વ્યવસ્થાતો જેમ જેમ આથિ*ક દષ્ટિએ વિકાસ થતા 
ચે તેમ તેમ તેણે મજાની ખહુમતીનુ' એણછુ ને એછુ' 
સખત શે।ષણુ કરવુ* પડરો, અતે તેતે લીધે પછી દમનતુ' 
સ્થાન પીરૅ પીરે સાનસશાસ્્રીય ષદ્ધત્તિએ લેતી જરે. 
પશ્ચિમ હેક્સલીના “ 3ડિદ ૪૦ 13૦૪ પેજ બદોરવે ”'ની દિશામાં 
ઝડપભેર આગળ વધી રહ્યુ' છે, જ્યારે પૂવ" આજે «્ત્યે1જ* 
એશરવેલનુ' “ 1954?” છે. પરતુ આ ખ'ને વ્યવસ્થા એક 
જગ્યાએ એકમેકને મળવાની છે. 


ત્યારે પછી ““ .- જહ ' શાશીછે? પહેલી, 
અને કદાચ ** * છે અણુચુદ્ધની, 
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ભરાવા સુદ્ધતુ' સૌથી વધુ સ'ભવિત પરિણામ છે, ઔઘ્યોગિક 
સ'સ્કુતિને વિતાશ, અને આદિ કૃષિ સ્તરે જગતની પીછેહઠ. 
અથવા કદાચ આ વિનાશ તે ક્ષેત્રના ઘણા નિષ્ણાતો માને 
છે તેટલો! ખધે! સર્વાંગી ન થાય, તે! વિજેતાએ સમસ્ત 
જગતતુ' સ'ગઠન કરવું પડશે અને તેના ૫૨ પોતાનું શાસન 
શ્થાપવુ' પડશે. શસ્રશક્તિ ઉપર આધારિત કેન્દ્રિત રાજ્યસત્તા 
દ્રારા જ આ શકય ખનશે--- પછી સરકાર્તુ' પાટતગ૨ માસ્કે 
હેય કે વારિ'ગ્ટન હોય તેમાં કાંઈ ખહુ ઝાઝો કરક પડશે 
નહી*. પર'તુ એક વાર યુદ્ધને નિવારીએ તેોચે દુર્ભાગ્યે ભાવિ 
ખડું ઊજળી જણાતું નથી. મૂડીવાદ અને સામ્યવાદ ખ'નેના 
આવતા પચાસ કે સે! વર્ષ માંના વિકાસનુ' કુલ્પનાચિત્ર 
રારીએ તો એમ જણાય છે કૅ સ્વય'સ'ચાહિતતા 
અને પરાયાપણાની પ્રકિયા આગળ વધવી જરે. ખ'ને 
વ્યવસ્થાએનતો આજે મેનેજરવાદી સમાનેમાં વિકાસ 
થઈ રહ્યો છે. તેમાં રહેનારાએ ખાધે-પીધે સુખી છે, 
પહેરવે-એઢવે સુખી છે, તેમની ઇચ્છાઓ સ'તેષાચેલી છે, 
અતે જે ઇચ્છાએ સ'તોષી શકાય તેવી નથી તે ઇચ્છાએ 
તેમને થતી જ નથી, તેએ ખધા ચ'ત્રમાનવેો! જેવા છે, 
જેએા બળજબરી વિતા અતુસરે છે, જેએ નેતાએ! વિના 
રોરવાય છે, જેએ માણુસની જેમ વર્તતા ય“ત્રો ખનાવે 
છે અને ય'ત્રોની જેમ વત્તા માણુસે। પેઠા કરે છે; તેએ! 
ખધા એવા માણુસા છે, જેમની ખુદ્ધિ વધતી જાય છે પણુ 
વિવેકશક્તિ મ'ટ થતી જય છે, આને પરિણામે એક એવી 
ખતરનાક સ્થિતિ ઊભી થાય છે. કૅ આજે માણુસને સૌથી 
શ્ાટામાં મોટી ભૌતિક શક્તિ વડે સન્જ કરવામાં આવ્યો 
છે, પણુ તેનેદ યોગ્ય ઉપચે।ગ કરવાતુ' સાન તેનામાં નશી-- 


૨૮૬ શાષૂ। સમાજ 


આ પરાયાપણા અતે સ્વય'સ'ચ॥ંલતતાને પરિલાશે 
દિવસે દિવસે માનસિક અસ્વસ્થતા વધતી નય છે. જીવન 
નિરથ*ક ખન્યુ' છે, તેમાં ન આન'દ છે, ન શ્દ્ધા-વિશ્વાસ છે, 
ન વાસ્તવિકતા છે. દરેક જણુ “ સુખી ” છે--- સિવાય કે તે 
સ'વેદનશીલતા અનુલવતે નથી, પોતાની વિવેકણુસ્રિનો 
ઉપચેગ કરતે નથી, પ્રેમની અનુભૂતિ કરતે! નથી. 


એગણીસમી સદીમાં સમસ્યા હતી-- “ ઈશ્વર મરી 
પરવાચો છે ”; વીસમી સદીમાં સમસ્યા છે-- “ માણુસ મરી 
પરવાર્ચો છે. ” એગણીસગમી સદીમાં નિદ્યતાનો અથ હતે! 
અમાતુષિતા; વીસમી સદીમાં તેના અથ* થાય છે, પોતાની 
જાત સાથેનુ' પરાયાપણુ'. ભૂતકાળમાં માણુસે। શુલામ ખનતા 
તેનો ખતરો હતે; ભવિષ્યતો ખતરા એ છે કે માણસે। કદાચ 
ય'ત્રમાનવો ખની જય. અલખત્ત, એ ખરુ' કે ચ'ત્રમાનવો 
વિદ્રોહ જગાવતા નથી, પર'લુ માણુસના સ્વભાવવાળા ચ“ત્ર- 
માનવો માનસિક સ્થિરતા જાળવીને જીવી શકૅ જ નહી”, 
એ આત્મઘાતી ખની જાય. તેએ પાતાના જગતને! અને 
પોતાની જાતનોચે સ'હાર કરશે, કેમ કે અથ*હીન જીવનની 
નીરસતા તેએ। વધુ વખત સહુન કરી શકે નહી, 
આપણા માથા ઉપર ખે ખતશ તોળાઈ શહય છે-- યુદ્ધ 
અતે ચ'ત્રમાનવવાદ. આતે ત્િકલ્પ શુ' છે? આજે ને 
ચીલામાં આપણે શાલી રહ્યા છીએ તેમાંથી અઢાર નીકળી 
જવું, અને માનવન્તતના જન્સ સે આત્મ-સાક્ષાત્કારની દિશામાં 
આગળાનુ' પગલુ ભશવુ', આની પહેલી શરત એ કે અત્યારે 
આપણા અધાના માથા ઉપર તો.ળાતે। અને આપણુ। ખધાના 
આત્મવિશ્વાસ ને અલિકમને કુ'ઠિતિ કરી રેતે! યુદ્ધનો ખતરો 
&ૂર થવો જેઈએ, ખધા જ માણસોના જીવનની જવાખદારી 
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આપણે ઉપાડી લેવી જેઈએ, અને આજે ખધાં જ મોટાં 
રાષ્ટ્રોએ પોાતાતા આંતરિક ક્ષેત્રમાં જે કયું” છે, તે હુવે 
આપણે આંતરરાષ્ટ્રીય સ્તરે પણુ કરવુ' જેઈ એ-- સ'પત્તિની 
પ્રમાણુમાં વહે'ચણી અને આશિક સાધનસ*પત્તિતુ' નવુ' ને 
વધુ ન્યાયી વિભાજન, આ વસ્તુ આપણુને આખરે આંતર- 
રાષ્ટ્રીય આથિ*ક સહકાર અને આચોાજનનાં સ્વરૃપે તરક, 
વિશ્વ સરકારનાં સ્વરૂપા તરફ, અને સ'પૂણું" નિઃશસ્્રીકરણુ 
તરફ દોરી જશે. ઔઘોગિક પદ્ધતિ આપણે જાળવી રાખવી 
જેઈએ. પર'તુ આપણે કામતુ' તેમ જ રાન્યું વિકેન્દ્રીકરણુ 
કશ્વુ' જેઈ એ, કે જેથી તેમનું સ્વરૂપ માનવીય રહે, 
માણુસના પ્રમાણુમાં રહે. ઉધોગને માટે અસુક અનિવાય* 
રય તેટલી જ હદે કૅન્દ્રીકરણુ થવા દેવુ' જેઈ એ. આર્થિક 
ક્ષેત્રે આપણુને -કારખાનામાં કામ કરતા ખધા માણુસે।નુ* 
સહુ-સ'ચાલન જેઈએ છે, કે જેથી તેમનો ખધાને સફિય 
અતે જવાખદારીભચેો સહયોગ સાંપડી શકે. આવા સહયોગ 
મારેનાં નવાં સ્વરૂપો! શોધી શકાય. રાજડીય ક્ષેત્રે આપણે 
ગ્રામસભાએ અને નગર-સભાએ તરક પાછા વળવુ' 
જેઈએ, આપણે એવાં મોાહાસાઢ એકમો ઊભાં કરવા જેઈએ, 
જેએ સુમાહિતગાર હાય, જેએ। ચર્ચાવિચારણા કરે, 
અતે જેમના નિણયોનુ' એક નવા “નીચલા ગૃહે ”'સાં 
સ'કલન થાય, સાંસ્કૃતિક પુનરુત્થાન તરુલરા માટે કામની 
તાલીમ, સોાટાએની કેળવણી અને રાષ્ટ્રવ્યાપી લેોકફળા 
તેસ જ લોશ્ઉત્સવાની એક નવી પદ્ધતિતે આવરી લે. 


ચ“ત્રમાનવવાદના ખતરાને નિવારવો હોય તે! આપણી 


જાશે કેવળ એક જ વિકલ્પ છે--- માનવતાવાદી ચાશ્વારિકતા, 
મા પ્રશ્ન મૂળમાં સ'પત્તિની માલિકી અ'ગેનો અથવા 
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“નકફા”ની વહેચણી અ'ગેને! કાનૂની પ્રશ્ન નથી; એ પ્રશ્ન 
તો છે “કામ”ની વહે'ચણીને, “અતુભવ”ની વહે'ચણીને।. 
એક થમ-સસુદાય નિર્માણુ કરવા માટે તથા સમાજને 
હાનિકારક હોય એવુ ઉત્પાદન નફાના પ્રલોભનથી ન થતુ 
રહે તે માટે જરૂરી હોય તેટલા રફાર માલિદીમાં કરી લેવા 
જેઈએ. આવક એટલી હદે સમાન કરવી નસેઈએ કૅ જેથી 
દરેકે દરેક માણુસને સન્માનપૂવ"કના જીવન માટેનો ભૌતિક 
આધાર મળી રહે, અને આથિ'ક અસમાનતાને કારણે 
સમાજના જુઠા જુઠ્ઠા વર્ગોને થતી જીવનની અનુભૂતિમાં 
જ કોઈ મૂળભૂત ફરક ન પડી જય. માણુસની સમાજમાંના 
તેના સર્વોચ્ચ સ્થાને પુતઃસ્થાપના કરવી જેઈ એ. માણુસને। 
એક સાધન તરીકે કે એક ચીજવસ્તુ તરીકે તેના પાતાના 
દ્રારા અથવા ખીજાએ। દ્વારા કદીચે ઉપચોાગ થવે। જેઈ એ 
નહી. માણુસને માણુસ દ્વારા થતે! ઉપચોગ ખ'ધ થવે। 
જેઈએ, અને અથ*ત'્રે માણુસના વિકાસ માટેના દાસ 
ખનવુ' નેઈએ, મૂડી શ્રમની સેવા કર, ચીજવસ્તુએ 
જીવનની સેવા કર, એગણીસમી સદીમાં શે।ાષણુખો૨ ને 
સ'ઘરાખોાર વલણુતું સમાજમાં પ્રભુત્ત છતું, અને આજે 
અકરાંતિયા ને ખનારુવલણુનું પ્રભુત્વ છે, તેને ખદલે હવેની 
સમાજવ્યવસ્થા એવી હેવી નઈ એ, જેમાં સજનાત્મક 
વલણૃતુ' પ્રભુત્વ હોય, 


કોઈ પણુ પરિવતન જખરદસ્તીથી ન લાવવું નઈ એ, 
તે આર્થિક, રાજકીય અને સાંસ્કૃતિક ક્ષેત્રોમાં એકી સાચે 
આવવુ નેઈએ, જે પરિવતષતે! માત્ર એક જ ક્યેત્ર પૂરતાં 
મર્યાદિત રહે છે તેએ દરક પરિવત"ન માટે વિઘાતક છે, 
આદિ માનવ જેમ ઝુદરતનાં પરિખળે ' સામે લાચારી* 
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અનુભવતો! હતે, તેમ આધુનિક માનવી આજે પોતે જ 
સજેષ્થાં સામાજિક તે આર્થિક પશિમળે! સામે નિઃસહાયતા 
અતુભવે છે. પોતે જ ઊભાં કરેલ 'તત્ત્વા આગળ તે 
સુજરો કરી રહ્યો છે. એક પ્રકારની નવી મૂર્તિપૂના જ 
ચાલી રહી છે. માણુસની જરૂરિયાતોને, માનવ-અસ્તિત્વ 
સાથે મૂળભૂત રીતે વણાચેલી જરૂરિયાતોને, અનુરૂપ એવે 
એક શાણા! સમાજ રચીને જ માણુસ તેના પાતાના આ 
ગાંડપણુનાં પશિણામે।માંથી પોતાની જતને ખચાવી શકશે. 
એ સમાજ એવે હોય કે જેમાં માણુસ માણુસ વચ્ચેને 
સ'બ'ધ ઉષ્માભચો હોય, જેમાં માણુસ લોહી અને ભૃમિને 
ખદલે ખ'ધુત્ત અને એકતાના નાતે સમાજ સાથે સ'કળાયેલે 
હેય; એ એક એવે। સમાજ હોય કે જેમાં વિનાશને ખદલે 
સજન કરીને પ્રકૃતિને અતિકંમવાની માણુસને તક મળી રહે, 
જેમાં મે'હાશાઈ ને મદલે દરેક માણુસ પોતાતે પોતાની 
શક્તિઓના સ્વામી તરીકે અતુભવી રાકે અતે આત્મપ્રત્યય 
પામી શકે, જેમાં માણુસતે વાસ્તવિકતાને મચડવાની 
અને કૃત્રિમ મૂર્તિઓને પૂજવાની જરૂર જ ન પડે, તેને 
ખદલે માણુસની ભક્તિને સહેજપશે અભિવ્યક્ત થવા માટે 
પૂરતે। અવકાશ તે સમાજમાં મળી રહે. 


આવે સમાજ રચવા એતો અથ એ કે માનવજાતે 
* ઉદ્કાંતિના કેમમાં એક આગળનુ' પગછુ' ભરવું; એનો! અથ 
.એ 3 માનવ-ઇતિહાસને એ તખક્કો પૂરો થાય છે, જેમાં 
માણુસ હુજી પૂણુ'પણે માનવ ખન્ચો। નથી. પરતુ એને! અર્થ 
એ નહી કે માણુસતા જીવનમાં હુવે સ'પૂર્ણુ સ'વાદિતા 
સ્થપાશે અને તેની સામે કોઈ સ'ઘષો કે સમસ્યાએ રહેશે 
નહી', ઊલટાતુ* માણુસનું ભાગ્ય જ એવું ઘડાયું છે 

યહ 


૨૮૮ શાષ્ર સમાજ 


“નકા”ની વહે'ચણી અ'ગેને! કાનૂ." 

તે છે “કામ”ની વહેચણીને,, “અતુ થુ 

એક થ્રમ-સસુદાય નિર્સાણુ કરવા મ 

હાનિકારક હોય એવુ" ઉત્પાદન તકફાના 

રહે તે માટે જરૂરી હોય તેટલા ફેરફાર મા. 

જેઈએ. આવક એટલી હરે સમાન કરવી ૦ 

દરેકે દરક માણુસને સન્‍્માનપૂવ"કના જીવન 

આધાર મળી રહે, અને આચિ'ક અસમા* 

સમાજના જુદ્દા જુદા વર્ગોને થતી જીવનની 

જ કેઈ મૂળભૂત ફેરક ન પડી ત્તય. સાણુસની ૨ 

તેના સર્વોચ્ચ સ્થાને મુનઃસ્થાપના કરવી જેઈ એ. 

એક સાધન તરીકે કે એક ચીજવસ્તુ તરીકે તેના 

દ્વારા અથવા ખીજાએ। દ્વારા કદીચે ઉપચોાગ થવેા 
નહી', માણુસનેો માણુસ દ્વારા થતે! ઉપયોગ ખ'ધ 
જેઈએ, અને અથપ્ત'તે માણુસના વિકાસ માટેના 
ખનવુ' નતેઈએ, મૂડી શ્રમની સેવા કર્‌, ચીજવસ્તુ 
જીવનની સેવા કર, એગણીસમી સરીમાં શેાષણુખેર 
સ'ઘરાખોર વલણુનું સમાજમાં પ્રભુત્વ હતું, અને આવે 
અકરાંતિયા તે ખન્નરુવલણનું પ્રભ્રત્ત છે, તેને ખદલે હવેની 
સમાજવ્યવસ્થા એવી હોવી જેઈએ, જેમાં સજનાત્મક 
વલણુતુ' પ્રભુત્વ હોય, 


ફોઈ પણુ પરિવત'ત જખરદસ્તીથી ન લાવર્વું નઈ એ. 
તે આર્થિક, રાજકીય અતે સાંસ્કૃતિક ક્ષેનોમાં એકી સાથે 
આવવુ નન્‍ેેઈએ, જે પશિવત'તો માત્ર એક જ ક્ષેત્ર પૂરતાં - 
મર્યાદિત રહે છે તેઓ દરક પરિવત્ષ્ત મારે વિઘાતક છે? 
આદિ માનવ જેમ કુદરતનાં પરિખળા સામે લાચારી" 


ઉપસ'હાર્‌ ર્લ્ય 


અગે વિચારી શકીએ છીએ, ત્યાં સુધી શ્રદ્ધાને સ્થાન રહેલુ* 
છે; ન્યાં સુધી આપણે ભેળા મળીને વિચાર-વિનિમય કરી 
ડાકીએ છીએ અને આચોજન કરી શકીએ છીએ, ત્યાં સુધી 
આપણે આશા રા'ી શકીએ. પરતુ ખરેખર, એળાએ 
લ'ખાતા જાય છે, પાગલપણાના ઘાંટા મોટા ને મોટા થતા 
જાય છે, આપણુ! મહાન ગુરુએના દર'નને અનુરૃપ માનવ- 
જાતની અવસ્થા અત્યારે આપણી પહોંચમાં છે, અને તેમ 
છતા આખીચે માનવ સ'સ્કૃતિના વિનાશનો અથવા 
સાતવય'ત્રીકરણુને। ખતરો આજે આપશે માથે ઝળુ'ખી રહ્યો 
છે. હુજારો વષ" પહેલાં એક નાની જમાતના સલ્ચેઃને કહેવામાં 
શાવેયુ* : “ સે' તમારી સમક્ષ જીવનર્ડઅને મૃત્યુ, આશીર્વાદ 
, અતે અભિશાપ મૂકયાં-- અને તમે જીવન પસ'દ કયું.” 
આપણી પસ'દગી પણુ આ જ હો. 


૨૬૦ શાણા સમાજ 


3 તેનું અસ્તિત હમેશાં સ'ઘર્ષો અને સમસ્યાએ 
ઘેરાયેલું રહે છે. તેમતે! ઉકેલ કદી આવવાને! નથી, તે 
છતાં માણુસે આ સ'ધર્ષો અને સમસ્યાઓ કાયમ ઉઠેલ 
રહેવાનુ' છે. માણુસ જ્યાર માનવ આહુંતિ-- પછી તે ધા્મિ 
વિધિરૂપે હોય કે યુદ્ધ રૂપે હોય-- આપવાની અસ'સ્કા 
પછાત અવસ્થાને વટાવી ગચે। હશે, «ત્યારે તે પ્રદૃતિ સાથેઃ 
પ્‌ાતાતે! સ'બ'ધ અ'ધ પરિબળેને હવાલે રાખવાતે ખદ 
વિવેકપૂવક ગોઠવી શક્યો! હશે, ન્યયારે ચીજવસ્તુએ! તે 
માથે ચઢી જવાને ખદલે ખરેખર તેની ચાકર ખની ગ 
હશે, ત્યારે તેને ખરખર સાનવીય સ'વર્ષો અને સમસ્યાઓને 
સાસનો કરવાનો આવશે; તેણે સાહસિક, હિ'મતવ!- 
કલ્પનાશીલ તથા આન'દ તેમ જ કણને સહન કરવાને સમ! 
અનવું પડશે, પર'તુ તેની શક્તિએ ત્યારે મૃત્યુની નહીં, પ 
જીવનની સેવામાં હયે. માનવ-ઇતિહાસનેદ આ નવે! તખ 
જે સ'ભવિત ખનશે તે, એ એક નૂતન આર'લ હરે, અઃ 
નહી' કે અ'ત. 

માણુસની સામે આપજે સૌથી મૃછભૂત પસટગી કેઃ 
લેવાનો વારા આવ્યો છે, આ પસદગી મૂડીવાદ અઃ 
સામ્યવાદ વચ્ચેથી નહીં, પણુ ય'ત્રમાનવવાદ ( મૂડીવાદ 
તેમ જ સામ્યવાદી ખેઉ પ્રકારને » અને માનવતાવાદ 
પારિવારિક સમાજવાદ વચ્ચેથી, મોટા ભાગની હડીકતે 
જાણે એમ સૂચવે છે ડે માણુસ ય“ત્રમાનવવાદને, અર્થ: 
લાંબે ગાળે માનસિક અસ્થિરતા અને વિનાશને પસ'ટ ક 
છે. પરતુ અ! ખપી હદીક્તેદ માણુસની વિવેકણુદ્ધિ, સદ 
શાવના અને શાણુપણુમાંની આપણી શ્રદ્ધાને નાશ ક્રવૃ 
જેટલી સ'ગીન નથી, હુજી ન્યાં સુધી આપણે બીજા વિકલ્પે 


ઉપસ'હાર સ્લ્ય 


અગે વિચારી શકીએ છીએ, ત્યાં સુધી શ્રદ્ધાને સ્થાન રહેલુ* 
છે; ન્યાં સુધી આપણે લેળા સળીને વિચાર-વિનિમય કરી 
શકીએ છીએ અતે આચે।જન કરી શકીએ છીએ, ત્યાં સુધી 
આયજે આશ રાખી શકીએ. પરતુ ખરેખર, એળાઓ 
લ'ખાતા જાય છે; પાગલપણાના ઘાંટા મોટા ને મોટા થતા 
જાય છે. આપણુ! મહાન ગુરુઓના દશ'તને અતુરૂપ માનવ- 
જાતની અવસ્થા અત્યાર આપણી પહોંચમાં છે, અને તેમ 
છતાં આખીચે માતવ સસ્કૃતિના વિનાશનો અથવા 
માનવય'ત્રીકરણુને ખતરો આજે આપલે માથે ઝળુ'ખી રહ્યો 
છે. હુન્નર વષ પહેલાં એક નાની જમાતના સલ્યોને કહેવામાં 
આવેલુ* : “ મે' તમારી સમક્ષ જીવનર્ડઅને મૃત્યુ, આશીર્વાદ 
* અતે અભિશાપ મૂઝયાં-- અને તમે જીવન પસ'# કડું”. ? 
આપણી પસ'ઢગી પણુ આ જ હે, 


